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भूमिका 


बम्बई के उपनगर ठाणा में दीपावली महोत्सव के ठीक पहले अखिल 
भारत के अपने कार्यकर्ता बन्बु एकत्रित हुए थे। इस श्रवसर पर कार्ये 
सम्बन्धी विचार विनिमय हुम्रा। 

परमपूजनीय श्री गुरुजी की उपस्थिति में वहाँ जो मुक्त चर्चायें मोर 
श्री गुरुजी के साथ वार्तालाप हुए उनका पूर्णं विवरण देना कठिन है। 
चह आवश्यक भी नहीं, क्योंकि जो कार्यकर्ता वहाँ उपस्थित थे उन्होंने 
अपने क्षेत्रों में वापिस लोटकर आवश्यक विवरण अपने सभी बन्धुओं को 
बताया होगा । 

फिर भी श्री गुरुजी के विचारों का सारांश सभी स्वयंसेवक बच्धुझ्नों 
के लिये यहां संकलित किया गया है। 

ग्राशा है सभी स्वयंसेवक बल्बुओं को परमपुजनीय श्री गुरुजी के 
इन विचारों से संघ-कार्य विस्तार में दिशाबोघ प्राप्त होगा । इसलिये 
इस पुस्तिका का नाम दिशाबोध दिया गया है । 


वर्षप्रतिपदा 
'वि० संवतू---२०३० -- प्रकाशक 
नागपुर 


यह हमारा राष्ट्र है। हिन्दु राष्ट्र है । इसकी श्रेष्ठता, इसी का सावं- 
भौम-सत्ता सम्पन्न जीवन हम यहां पुनः निर्माण करना चाहते हैं । इसी के 
लिए प्रयत्न करते हैं प्नौरहम सफल होकर रहेंगे तब तक हमारा प्रयत्न 
चलता ही रहेगा । कुछ थोड़े से इधर उधर के हिन्दु विचार वाले लोग 
संसार में हैं। अपने देश और समाज में भी हैं। वे लोग इस सिद्धान्त के 
सम्बन्ध में उल्टी तिरछी झ्ालोचना करेंगे । करने दो, उनके इस सम्बन्ध में 
बोलने से कुछ बिगड़ता नहीं । इस सत्य सिद्धान्त पर हमारी अचल निष्ठा 
है तो मैं ऐसा समभता हूं कि झपने आत्मविश्वास के निश्‍चय से बहुत 
बड़ा हिन्दु समाज प्रेरित हो सकता है। 

यह सत्य है कि 'हिन्दु' के सम्बन्ध में नेक प्रकार के भ्रम निर्माण 
करने के यत्न किए जाते हैं। कई क्षेत्रों में विभिन्‍न स्वार्थो से प्रेरित होकर 
“हिन्दु को मुस्लिम विरोधी, ईसाई विरोधी झौर अब तो सिख विरोघी, 
जैन विरोधी, हरिजन विरोधी आदि प्रकार से बताया जाता है। इस 
_ श्रकार प्रचार करने वाले किसी जानकारी के आधार पर ऐसी बात नहीं 
कहते । उन्हें कहना है क्योंकि इसमें उनके कुछ राजनीतिक आदि जसे 
निहित स्वार्थ हैं। यह बात नहीं है कि उन्होंने धर्म, संस्कृत, इतिहास का 
अ्रध्ययन!करके ऐसी वात कही हो । हिन्दु विचारघारा और जीवन पद्धति 
इस देश में उस समय से विद्यमान है जबकि मुसलमान और ईसाई सम्प्र- 
दाय दुनिया में थे ही नहीं । तब कोई उनसे पूछे कि हिन्दु का अर्थे 
मुसलमान विरोधी केसे हो गया ? उसी प्रकार सिख और जैन आदि मत 
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तो 'हिन्दु' के अन्तर्गत ही गते हैं। 'हिन्दु' कहने से इनका विरोध करने की 

भावना का ग्र्थ तो अपने हाथ पेर काट लेने जैसी बात है। तब हिन्दु का 

अर्थ इनके विरोध का कैसे हो गया ? निसंदेह ये सब झाक्षेप क्षुद्र मनो- 
वृत्ति से उत्पन्न होने वाले भ्रमो के परिणाम हैं । इनमें सत्यता कदापि 
नहीं । ये सब गलत वाते हैं । “हिन्दु किसी का विरोधी नहीं । यह पूर्ण रीति 
से-भावात्मक विचारधारा है । निषेधात्मक कदापि नहीं । 

“हिन्दु के सम्बन्ध में कुछ लोग ऐसे ही घिसे पिटे पुराने आरोप दोह- 
राते रहते हैं। भ्रारोपों को सुनकर अपने समाज में लोग घवराते भो हैं । 
इस राष्ट्रजीवन को किसो अन्य पर्यायी शब्द से बोलने के लिए सलाह भी 
लोग देते हैं। परन्तु कया पर्याय लेने से मूल अर्थ बदलेगा ? जैसे हमारे आये 
समाजी बन्धु कहते हैं कि आर्य कहो । 'भ्रायं' का भी मतलब वही निकलेगा । 
कुछ लोग भारतीय शब्द का प्रयोग करने की वात कहते हैं। भारत” को 
कितना ही तोड़ मरोड़ कर कहा जाय तो भी उसमें अन्य कोई भ्रं नहीं 
निकल सकता । अर्थ केवल एक ही निकलेगा “हिन्दु । तब क्यों न ' हिन्दु” 
शब्द का ही सं दिर्घ प्रयोग करें । सीघा-साधा प्रचलित शब्द 'हिन्दु' है । 
यह सर्वसमावेशक शब्द है। झपने राष्ट्र की सर्वाङ्गीण उन्नति का जब हम 
विचार करते हैं तो हिन्दु धर्म, संस्कृति, समाज का संरक्षण करते हुए ही वह 
हो सकता है । इसका भ्राग्रह यदि छोड़ दिया तो अपने 'राष्ट्र' के नाते कुछ 
भी नहीं वचता। दो-पैरों वाले प्राणियों का समूह मात्र बचता है। राष्ट्र 
नाम से अपनी विशिष्ट प्रकृति का जो एक समष्टि रूप प्रगट होता है उस 
का भ्राधार हिन्दु ही हे । मैं समझता हूं कि हमें इस आग्रह को तीव्र बनाकर 
रखना चाहिए। अपने मन में इसके सम्बन्ध में जो व्यक्ति शंका धारण 

करेगा उसकी वाणी में शक्ति नहीं रहेगी और उसके कहने का आकर्षण 
भी लोगों के मन में उत्पन्न नहीं होगा । इसलिए हमें पुणं निश्‍चय के साथ 
कहना है कि हां ! हम हिन्दु हैं। यह हमारा घमं, संस्कृति, हमारा समाज 
है भोर इनसे बनता हुआ हमारा राष्ट्र है । बस इसी के भव्य, दिव्य 
स्वतन्त्र ग्रोर समर्थ जीवन को खड़ा करने के लिए हमारा जन्म हुआ है । 


द्‌ 


झपने हृदय की ऐसी ही पक्की धारणा होना भ्रावश्यक है । इसी से अनेक 
लोगों को प्रेरित करना चाहिए। इसके प्रसार में कोई भय संकोच करने 
की आवश्यकता नहीं । 


स्वेव्यापी कार्य ` 


इसी सिद्धान्त के भ्राधार पर हम संघ का कायं करते हैं। हम यह भी 
चाहते हैं कि इस सत्य सिद्धान्त से जीवन के सभी क्षेत्र ग्रनुप्ररित हों। 
परन्तु बया इसका यह अर्थ है कि संघ के नाते हम हर बात में हस्तक्षेप 
करते रहें ? प्रत्येक क्षेत्र में हम लोग किसी न किसी प्रकार उथल-पुथल 
करते रहें? यानी क्या जीवन के सब प्रकार के कार्यों को करने वाला संघ 
हो? ग्रभी तक तो हमारा ऐसा सोचना नहीं रहा । राष्ट्रजीवन के विभिन्न 
क्षेत्र हैं। हम कहते है कि प्रत्येक क्षेत्र में कार्य की आवश्यकता है, इसलिए 
जो भी लोग कार्ये करते हैं वे उन क्षेत्रों में करें। हमारा आग्रह केवल 
इतना है कि सिद्धान्त ठीक समझ लो और उसके आधार पर करो । इस 
प्रकार विभिन्न क्षेत्रों में लोग झागे बहे, राष्ट्र की प्रगति का विचार करें $ 
राष्ट्र की बहुविधि समृद्धि के लिये कार्य करें । 

संघ का कायं सर्वव्यापी कायं है । परन्तु सवंव्यापी किस प्रकार से है? 
एक उदाहरण है । प्रकाश सबंव्यापी है परन्तु वही सब कार्य नहीं करता 
अन्धकार को दूर हटाकर सब को मागे दिखाता है । इस तथ्य को भली- 
भांति समझना होगा तो फिर कोई गड़बड़ी नहीं होगी । 

ऐसा नहीं किया तो गड़बड़ी होगी। यदि प्रत्येक कार्य में हस्तक्षेप 
करने का विचार किया तो जीवन के प्रत्येक पहलू पर बड़े बड़े थीसिस” 
तैयार करने होंगे । इस स्थिति में अपना यह जो समाज संगठन का मूल 
गामी कार्य चल रहा है वह बंद हो जायेगा । 'थीसिस' मात्र अपने हाथ 
लगेंगे । इसलिए हमने कहा है कि राष्ट्रजीवन का यह व्यापक सिद्धान्त. 
है। इसके भ्राधार पर प्रत्येक कार्य की रचना करना चाहिये । यदि कहीं 
इस सिद्धान्त का उल्लंघन होता दिखाई दे तो संघकार्य के कार्ये कर्ताओों का 
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आतेव्य है कि चेतावनी दें, ग्ाग्रहपूर्वेक प्रतिपादन करें ताकि इसका उल्लं- 
-घन न हो । इसके विपरीत राष्ट्रजीवन के विभिन्न क्षेत्रों में कार्य करने 
के लिए जुटे हुए लोगों को पका-पकाया अथवा सघा-सघाया मसाला 
देते रहने का काम अपना नहीं है। सिद्धान्त पर अटल रहते हुए उसे 
व्यवहार में उतारने का मागे विभिन्न क्षेत्रों में लगे हुए लोगों को ही 
सोचना होगा । यही ठीक है । 


ईचन्तन ग्रौर व्यवहार का अन्तर 
अन्यथा पका-पकाया मसाला क्या भ्रपने समाज में कम है? बहुत है । 
कहने के लिए अपने यहां कुछ भी कम नहीं । कुछ वर्ष पहले की एक बात 
मुके स्मरण भाती है। एक नगर के प्रतिष्ठित सज्जनों की बैठक में एक अच्छे 
बड़े नेता उपस्थित हुए थे। उनका ग्रव स्वर्गवास हो चुका है। उस समय 
उन्होंने कहा था कि हिन्दु दर्शन के सिद्धान्त तो अच्छे हैं परन्तु व्यवहार 
में आजकल उतरते नहीं । सब सुखी हों, सव निरामय हों--“सवं भवन्तु 
सुखिनः सव सन्तु निरामयः” सभी ऐसी प्रार्थना करते हैं परन्तु इसके 
सिये प्रयत्न नहीं करते। इस बात का भी प्रतिपादन किया जाता है कि 
ईरवर ने जितना जो कुछ हमें दिया है उसे भ्रपने चारों मरोर रहनेवाले 
मनुष्य और प्राणियों में बाँटकर ग्रहण करना चाहिए। जो ऐसा नहीं कर 
स्वयं उपभोग करता है वह पापभक्षी है । ऐसा कहते हुए लोग वैसा करते 
नहीं । उन्होंने कहा कि ऐसी उदात्त घोषणायें होते हुए भी ज़रा अपने 
समाज की ग्रोर देखिये, एक हिस्सा ग्रछूत मानकर रखा है। उन्होंने कहा 
कि हम हिन्दु एक भ्रोर तो कहेंगे कि सबका अपना एक ही परमेश्वर का 
स्वरूप है, परन्तु व्यवहार में वैसा उतरता नहीं। उनका कहना बिल्कुल 
ठीक था । उसे मानते हुए मैंने कहा कि हाँ सिद्धान्तों में भ्रपने ऋषियों ने 
यहां तक कहा है कि अपना पेट भरने के लिये जितना प्रावश्यक है, वही 
अपना है। शेष भ्रपना नहीं । उसे भी जो भ्रपना मानेगा तो वह चोर का 
लक्षण है । जो वस्तु अपनी नहीं उसे ग्रपनी मानकर ले जाना चोरी है । 


इसलिये उसे चोर कहा है । उसे दण्ड देना चाहिये । लेकिन ऐसा सब श्राज 
व्यवहार में नहीं भ्राता । यद्यपि सिद्धान्त में कहा गया है कि संग्रह मत 
करो, यह घन-सम्पदा शाश्‍वत नहीं है, तुम्हारे साथ जानेवाली नहीं, 
साथ केवल घमं जावेगा तव भी मोहासक्त मनुष्य सब वस्तुओों का संग्रह 
करता है। अपने लिये ही नहीं तो पुत्र, पौत्र सबके लिये संग्रह करने की 
चिन्ता करता है । 


श्रासूलाग्न विचार 


उनसे ऐसी बातचीत जव चल रही थी तब समाज जीवन से सम्ब- 
न्थित अपने यहां किया गया आमूलाग्र विचार भी मन में भ्राया । मुझे लगा 
कि चिन्तन और व्यवहार में जो अन्तर आज दिखाई देता है उसे दूर 
करने के लिए अपने सच्चे अस्तित्व की अनुभूति होना ज़रूरी है। वह 
विचार ऐसा है कि अपने यहां सम्पूर्ण समाज को एक शरीर के रूप में 
स्वीकार किया गया है। “सहस्त्र शीर्षा पुरुषः सहस्राक्ष: सहस्रपात्‌” इस 
प्रकार वर्णन किया गया है। वहां यह भगवान का वर्णन है परन्तु हमारे 
लिये यह समाज ही भगवान है। यह विराट समाज पुरुष है । इसके 
अनेक मुख, अनेक हाथ, नाक, आंखें, पैर झादि है । इस विराट स्वरूप की 
आराधना करने के लिए हमें कहा गया है। इसके साथ ही दूसरी एक बात 
भी कही गई है कि जितना अपना समाज है उसके सभी मानव मात्र एक 
शरीर की एक ही चेतना से ओत-प्रोत हैं। सब की एक देह और उसमें 
विद्यमान एक चेतना का यह विचार थोड़ा गहराई से सोचने पर समभ में 
झा सकता है । हम सबके अन्दर की चेतना एक ही है, याने हमारा जो 
चिरंतन अस्तित्व है वह सब अपना एक ही है। इस अस्तित्व को क्या 
नाम दिया जाय? नाम के लिए लोग भगड़ा करते हैं, इसलिये मैं नाम 
नहीं देता । उसको कोई भी नाम दें, कुछ अन्तर नहीं पड़ता । अनुभूति 
होना चाहिये । यही व्यावहारिक बात है। यह अनुभूति होने पर व्यवहार 
ठोक होगा । आथिक दृष्टि से उपभोग की सामग्री इस विराट पुरुष के 
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लिये है । इस दृष्टि से विचार करें तब व्यवहार समझ में आवेगा। 
समाज रूपी विराट पुरुष की कल्पना और उसमें व्याप्त चिरंतन भ्रस्तित्व - 
की भ्रनुभूति यही हमारे भारतीय चिन्तन की बिशेषता है। 
समाज रूपी विराट पुरुष का यह चिन्तन अपने भारतवर्ष को छोड़कर 
विश्व में झन्यत्र कहीं नहीं हुआ । वे इस दिशा तक पहुंच ही नहीं पाये । 
चिन्तन की इस दिशा को छोड़कर विचार किया तो समग्र मानव के 
सुख की समस्या हल नहीं होती । उस स्थिति में यह सीधा सा प्रश्‍न 
उपस्थित होता है कि जितना कुछ उपलब्ध है वह सबको प्राप्त हो, ऐसा 
विचार ही क्यों रखें ? केवल अपना निजी. विचार करना क्या. पर्याप्त 
नहीं ? अन्य लोगों को सुख मिले या दुःख, यह सोचने की ग्रावदयकता ही 
कहां है? आखिर उनका अपना सम्बन्ध ही क्या है ? भारतेतर भ्रन्य' 
चिन्तनधाराग्रों के भ्रनुसार यह यदि मान लिया जाये कि हम अलग 
अलग पंच महामूतों से बने गोल-पिंड मात्र हैं, हमारे और भ्रन्यो के बीच 
कोई आन्तरिक सम्बन्ध नहीं, तब तो अन्यों के सुख दुःख की प्रनुभूति 
हमारे अ्नन्तःकरण में उठने की भावना का सवाल ही पैदा नहीं होता । 
अपने ग्रास पास अरन्य लोगों के दुःख दूर करने के लिये तथा उनके सुख 
को बढ़ाने के लिये प्रेरणा इसमें नहीं मिल सकती । 
परन्तु फिर भी आध्‌ निक काल में प्रचलित विचारघारा्रों में आग्रह 
यही किया जाता है कि समाज की सम्पूर्ण भलाई का विचार लेकर चला 
जाय | उनसे पूछा जाय कि समाज के 'एक' प्रतीक रूप [की कल्पना का 
आघार क्या है ? व्यक्तियों के बीच भ्रापसी सम्बन्धों का नाता क्या है ? 
चे आपस में केसे ग्रौर क्यों जुड़े हैं ? दूसरों के सुख दुःख की समान 
अनुभूति का आधार क्या है ? इस एकत्व का श्रनुभव कराने वाला संचार 
सूत्र क्या है ? कहना होगा कि भारतेतर इन विचार प्रणालियों में इस 
सम्बन्ध में सिद्धान्त रूप कुछ भी नहीं। वहां यही मान्यता है कि सव 
अलग-ग्रलग उत्पन्न हो गये । एक दूसरे का मान्तरिक कोई सम्बन्ध नहीं | 
इस स्थिति में भला एक दूसरे की चिन्ता क्‍यों हो ? एक दूसरे की भलाई 
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की कामना या सवका पेट भरना चाहिए इसकी चिन्ता की भी तब तो 
कोई आवश्यकता नहीं । इसलिए इन विचार प्रणालियों में समाज' नाम 
का उल्लेख भले ही होता हो परन्तु उनकी दृष्टि यहीं तक सीमितं है कि 
अनेक लोगों के स्वार्थो का जमघट ही 'समाज' है । वे इसे एक 'कान्ट्रेक्ट' 
याने समझौता मानते हैं । स्वार्थो की पूति के लिए आपस में समझोता 
हो गया, लोग मिल गये। वस केवल इतना ही समाज का रूप उनके सामने 
है। आनन्‍्तरिक ढंग से सबको जोड़ सकने और इसलिए सवका मिलकर 
एक सुख, दुख सबकी मिला कर एक चेतना का अनुभव करने का कोई 
मार्ग उनके सामने नहीं हैं। 

वह सुत्र तो इस एक तथ्य में निहित है कि हमारा सबका एक 
आस्तित्व है । शरीर चाहे जितने भिन्न हों, संख्या चाहे जितनी हो । ऊपर 
से दिखने वाली रुचियों को कितनी ही विचित्रतायें हों परन्तु सबके अन्दर 
'एक ही चिरंतन अस्तित्व है यही मूलगामी एकता का प्रमुख कारण है। 
इसी के कारण हमारे मन में ्रापसी सम्बन्धों के भाव उत्पन्न होते हैं । यहां 
क कि हम झापस में द्वेष करते हैं तो वह भी इसी एकत्व के श्राधार पर 
होता है। जिससे अपना नाता नहीं उससे भला द्वेष भी कैसे हो सकता 
है ? यह कड़ी विद्यमान न हो तो हम न तो किसी से प्रेम कर सकते हैं भौर 
न द्वेष कर सकते हैं। आपसी सम्बन्धों के विषय में जितने भाव हमारे मन 
में उठते हैं सबकी एक ही कड़ी है--सबका मिलक़र एक अस्तित्व । एक 
'चिरंतन अस्तित्व ही वह कड़ी है जो सबके बीच भ्रनुस्यूत है। वास्तव में 
इसी तथ्य को भलीभांति हृदयंगम करना और कराना व्यवहार की सीढ़ियों 
यर चढ़ना है । 

यह एकता की अनुभूति हृदय में विराजमान होते ही विचार आता है 
'कि जिन सबका मिल कर हमारा एक अस्तित्व है उन समान अस्तित्व 
बाले समाज में सब सुखी हों । इस विचार में से ही यह निश्चय भी प्रकट 
होता है कि ऐसी व्यवस्था का निर्माण करें कि जिसमें सबका समान स्वाथे 
हो । यानी केवल अपना निजी स्वाथं-संग्रह का विचार छोड़ना चाहिए। 
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अपने सम्पूर्ण अस्तित्व के विरुद्ध और स्वत्व के विपरीत होने के कारण 
स्वा्थसंग्रह आत्मघात करने के समान ही पापी विचार है । इसलिये इसे 
छोड़ देना ही हितकर है । 
ये सब विचार जिस एक जीवन सिद्धान्त मे हैं, उस जीवन प्रणाली का 
नाम 'हिन्दु जीवन प्रणाली है । दुनिया में अन्य कहीं भी इतनी गहराई से 
बिचार कर इस चिरन्तन अस्तित्व का श्रावार नहीं खोजा गया । हिन्दुत्व 
को यही विइव मानवता को देन है । हिन्दु के नाते जो जीवन सिद्धान्त हैं 
उसी में से ये सब बातें निकलती हैं । इस आधार पर सम्पूर्ण समाज की 
घारणा होती है। एकात्मकता के इस सूत्र को व्यबिति-व्यक्ति में जाग्रत 
करना अपना पहला कार्य है। न 
एकात्मता के भ्रधिष्ठान पर स्वार्थ रहित, संग्रह विरत, समाज सम- 
पित, व्यक्तियों का विकास करते हुए, उन सभी व्यक्तियों में जाग्रत इस 
भावना से कि एक ही अस्तित्व से अनुप्राणित सव मनुष्य समुदाय का जीवन 
है, समाज की सुखी उत्कर्षमय अवस्था निर्माण करने के लिए प्रयत्नरत 
होना हम सब का कतंव्य है। यह कतंव्य भलीभांति निवाहना अत्यन्त 
स्वाभाविक है | ऐसा मैं समझता हूं कि यह प्रणाली ही भ्रपनी विशेषता 
है । विश्व के भ्रन्य मानव समुदाय इससे भिन्न जो भी कुछ अच्छा विचार 
करते हूँ वे ग्रवश्य उसे करें परन्तु अपने हिन्दु जीवन प्रणाली की यही 
विशेषता है । शताब्दियों के इतिहास से यह सिद्ध हो चुका है कि इसी 
प्रणाली में स्थायीभाव भी है। दुनिया में मानव कल्याण के लिए न्य जो 
भो विचार चलते हैं, वे अधिक समय तक टिक नहीं पाते । विश्व की 
परिस्थितियां बदलते ही काल-थपेड़ों से परिवर्तित होकर वे समाप्त हो 
जाते हैं । हिन्दुजीवन का यह सत्यसिद्ध विचार ही स्थायी है कि एक ही 
सत्‌ तत्व सबमें विराजमान है, वही एक दूसरे को जोड़ने वाली कड़ी है, 
आपस में सुख दुःख की ग्रनुभूति भ्रौर तदनुसार एकात्मकता ्रनुभव कराने 
बाला यही बंधन है, एक ही अस्तित्व की भिन्न-भिन्न रूप-अभिव्यक्ति 
होने के कारण सवकी अ्रपनी-अपनी रुचि प्रवृत्ति के अनुसार उत्तम जीवन 
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यापन करने की सुविधायें सव को प्राप्त करा देना अपना स्वाभाविक काय 
है और इस कर्तव्य का पालन करने के लिए व्यावहारिक जीवन में अपने 
निजी जीवन को तदनुसार ढालने की प्रेरणा प्राप्त होती है। इस आधार 
पर व्यक्ति विचार करता है कि संग्रह नहीं करना चाहिये, पेट भरने से 
आतिरिक्त अधिक कोई भी साधन अपने पास जमा करने के विचार से दूर 
रहना चाहिये। पेट भरने का अर्थ भी वैसे व्यापक है, याने जीवन की 
न्यूनतम आवश्यकताओं की पूर्ति करना । उससे अधिक पर अपना अधि- 
कार नहीं, शेष सब समाज का है। उससे अधिक झपनी बुद्धि और सामथ्यं 
द्वारा यदि भ्र्जन किया तो बह भी झपने जो भिन्न, भिन्न रूप लोग हैं 
उनके हिताथं ही है। इस धारणा को दृढ़ करना हिन्दु विचार जागरण का 
दूसरा नाम है। 

शेष सव जितनी राजनीतिक और आथिक व्यवस्थायें दिखाई देती हैं 
उनका विचार भी इस मूल सिद्धान्त के निकष पर किया जा सकता हैँ । 
कोई भी राजनीतिक आथिक व्यवस्था हो, समाज जीवन की मूल रचना 
का यही एकमेव सशक्त आधार है। हम इस मूल सिद्धान्त को छोड़ बैठे, 
इसे भुलाकर इधर-उधर हाथ मारने का उद्योग किया। परिणाम हमारे 
सामने है। प्रतिदिन देखने को मिलता है कि कितनी दरिद्रता चारों ओर 
फैली है। कुछ लोग भ्रमवश इस दीनता झोर दरिद्रता का कारण हिन्दु- 
जीवन में आरोपित करते हैं। परन्तु सच्चाई यह है नहीं। सच्चाई यह है 
कि इसका कारण हिन्दु जीवन सिद्धान्त को भुला देना है। उस सिद्धान्त 
को प्रत्यक्ष आचरण में न उतारने से ही यह दुःस्थिति बनी है। छुमाछूत 
आदि जितनी बुराइयां दिखाई देती हैं वे हिन्दु जीवन प्रणाली के परिणाम- 
स्वरूप हैं ऐसा बताना नितान्त गलत वात है। हिन्दुजीवन प्रणाली के 
सिद्धान्त को विस्तृत रूप से समझ कर उस पर ग्राचरण करना छोड़ देने 
का ही यह परिणाम है । 
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चतुविध पुरुषाथ 
इसलिए हमें सोचना होगा कि विश्व के सामने हमारा राष्ट्रजीवन 
चतुविघ पुरुषार्थ स्थापना के एक महान आदर्श के रूप में उपस्थित हुआ 
है। सर्वेप्रथम घमं पुरुषार्थ के अन्तर्गत एकात्मता की अनुभूति, इस आधार 
पर करना कि हम सब में एक ही तत्व विद्यमान है। अलग-घलग अस्तित्व 
मानकर फिर भाई चारे का घोष करने वाली बात भी इसमें नहों है । 
इसमें ,तो यह दृढ़ अनुभूति है कि हमारे समग्र जीवन में एकात्मता है। 
श्रनेकों लोग मिल कर एक समाज बनाने की बात नहीं वरन वह 'एक' ही 
सब में समाया होने के कारण समाज से भिन्न हमारा और कोई अस्तित्व 
ही नहीं है । इस तत्व की श्रनुभूति होने से सहज श्रातृभाव सम्पन्नता भ्रोर 
इसी के कारण प्रत्येक का यह दायित्व भी उभर कर सामने आता है कि 
अपनी शक्ति बुद्धि का पूर्ण उपयोग करते हुए जो कुछ प्राप्त हो उसका ऐसा 
वितरण करना है कि जिससे सब को अधिकाधिक सुख मिले। इस वितरण 
के लिए वस्तुगों ग्रोर साधनों का ग्रधिकाविक निर्माण करना भी आवश्यक 
होता है । इस स्थिति में एक ग्रन्य समस्या सामने श्रातो है कि अधिकाधिक 
सुखोपयोगी वस्तु तथा साधनों का निर्माण और उसका पुणे वितरण करने 
से उपभोग की प्रवृत्ति यदि भ्नियन्त्रित बढ़ती गई तो विनाश का कारण 
बनती है । इसलिए हमारे यहां कहा गया है कि धर्मे के साथ चतुर्थ पुरु- 
पार्थ-मोक्ष याने जीवन के अन्तिम लक्ष्य का स्मरण भी बनाये रखना 
चाहिये । मनुष्य जीवन का अन्तिम लक्ष्य भोग नहीं है । इसलिए वह इन 
उपभोगों का दास नहीं वन सकता । मनुष्य ने इन उपभोगों का निर्माण 
किया है इसलिए वह इनका स्वामी है। इसीलिए वह इनका उपयोग 
अपने जीवन के भ्रन्तिम लक्ष्य की प्राप्ति हेतु करेगा भौर तव सबं सुख 
सम्पन्न जीवन मोक्ष पुरुषार्थ से प्रेरणा ग्रहण करते हुए त्यागमय हो 
सकेगा । इस प्रकार घर्म रोर मोक्ष से नियंत्रित सम्पूर्ण प्रगतिशील जीवन 
की कल्पना हमारे यहां की गई है जो पुर्ण व्यावहारिक बात है । 
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इसलिये स्वयं पूरा परिश्रम करते हुए अधिकाधिक वस्तुओं की प्राप्ति 
गौर वितरण करना तथा व्यक्तिगत सुखोपभोग के लिए उसका सं ग्रह भी 
नहीं करना यह अपना कतंव्य हो जाता है । 

यह लक्ष्य हमारे सामने है । इस सिद्धान्त के श्रावार पर जो भी राज- 

नीतिक श्राथिक-सामाजिक कार्यक्रम तैयार हों उपयुक्त ही कहे जावेंगे । 

विदेशों से प्राप्त पूंजीवाद, समाजवाद, साम्यवाद आदि विचार- 
घाराग्रों का अध्ययन भी इसी आधार पर करना चाहिए । केवल उनकी 
नकल करते रहने से काम नहीं बनेगा। अपनी हिनु जीवन प्रणाली के 
सार-तत्व को समभते हुए अध्ययन करेंगे तो हमें पता चलेगा कि इन सव 
बिदेशी विचारधाराग्रों में समाज की एक चेतना का तत्व ही पूरी तरह 
दृष्टि से ओभल है । इस तत्व के अभाव में इन विचारघाराग्रों ने एक 
दूसरे के विरोध को ही जन्म दिया है। केवल राजसत्ता के क्षेत्र मे ही देखें 
तो दिखाई पड़ेगा कि वहां प्रत्येक ब्यवस्था ने दूसरे विद्रोह का सूजन किया। 
फ्रांस की राज्यक्रान्ति के पूवं यूरोप के इन देशों में राजनीतिक गौर 
आथिक शक्तियां राजा में समाहित हुआ करती थीं । श्रनियन्त्रित शासन 
के ग्रन्तर्गत जनता कराहती रहती थी। इस जुल्म.के विरुद्ध विद्रोह हुआ । 
इसी समय हुए औद्योगीकरण के परिणामस्वरूप घन सम्पत्ति का एकत्री- 
करण हो गया भर सामन्त सत्ता को उखाड्कर धनसत्ता की प्रस्थापना 
हो गई । इस घन सत्ता द्वारा होने वाले शोषण के प्रति विद्रोह में से श्रम- 
सत्ता का निर्माण हुआ। अब इस श्रमसत्ता में व्याप्त एकाधिकार की 
प्रवृत्ति के प्रति विद्रोह के बीज तैयार हो रहे हैं । अब पता नहीं इस रास्ते 
से मानव झागे कहां ढकेला जावेगा । विदेशों की इन विचारधाराओं में 
क्रम यही चला है कि सब मानव एक दूसरे के विरोध में खड़े हैं, आपस में 
ईर्ष्या करते हुए स्पर्धा करना और स्वयं श्रागे नहीं बढ़ सके तो दूसरे को 
पीछे खींच कर अपना वर्चस्व सिद्ध करते जाना इस ईर्ष्यायुकक्‍त खींचतान 
को ही प्रगतिशीलता का नाम दिया जा रहा है । यह दावा भी किया 
जाता है कि इसमें प्रगति हुई है। परन्तु ईर्ष्या, विरोध भ्रौर स्पर्धा के 
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रास्ते से यदि प्रगति हुई है तो विनाश भी कुछ कम नहीं हो रहा । सत्य तो 
यह है कि अन्ततोगत्वा इनके द्वारा विनाश ही अधिक होगा । 
इन सब दोषों से वच कर एक सत्‌ तत्व को भ्रनुभूति के आधार पर 
समष्टि जीवन का यादशं हमने विश्व के सामने रखा है। परन्तु इस 
सम्बन्ध में एक बड़ी कठिनाई है। वह यह है कि हमने सिद्धान्त के अनुसार 
अपना झाचरण करना वन्द कर दिया है । यह दोष ऊपर वताये गये ग्रन्य 
देशों के सभी दोषों से बड़ा है । जो व्यवित कुछ न जानते हुए गलती करे 
तो उसे अधिक दोषी नहीं माना जाता । परन्तु जो जानता है फिर भी 
आचरण नहीं करता तो वह बड़ा दोषी है । इस दोष के निराकरण का 
प्रयत्न भी करना होगा । सिद्धान्त को ध्यान में रखकर उसे व्यावहारिक 
जीवन में उतारने का स्मरण रखना होगा । 


अभिमान और निश्‍चय 


समाज को इस आचरण दोष से मुक्‍त करने का प्रचण्ड कार्य हमें 
करना है, हिन्दु जीवन के महान कल्याणकारी सिद्धान्त को जीवन के 
विभिन क्षेत्रों की प्रगति में सत्य सिद्ध कर दिखाना है। इसलिए मैं एक 
छोटी-सी बात कहता हूं कि देखो, ये सब बातें हमें करनी हैं तो अपने मन 
में यह अभिमान रखो कि मैं हिन्दु हूं । यह मेरा समाज है, राष्ट्र है, इसका 
अभिमान धारण करो। इतना निश्चय भी तो मन में धारण करो कि मुझे 
इस राष्ट्र को अपने वैशिष्ट्य के साथ सम्पूर्ण जगत्‌ में महान्‌ बनाकर खड़ा 
करना है। बिना इस भ्रभिमान और निश्‍चय के प्रगति सुचक कोई भी 
सामाजिक परिवर्तेन भ्रसम्भव है। इसलिए इस अभिमान को पक्का 
बनाग्रो । दुनिया चाहे कुछ कहे, कहती रहे । हम तो अपना सम्पूणं समाज 
एकात्म भावना से युक्‍त करेंगे, अपना राष्ट्र जीवन यहाँ प्रस्थापित 
करेंगे। हमारे इस निश्चय से दुनिया टकराना चाहे तो टक्कर देंगे और 
जीतेगे । ऐसा निश्चय ग्रौर स्वाभिमान रहा तो बाकी वार्ते सब अनायास 
वेगी । यदि इसमें दुर्बलता रही तो केवल हिन्दु घमं के ही नहीं अन्य 


१६ 


. और चाहे जितने सिद्धान्त एकत्रित किए, साक्षात भगवान्‌ के पास से भी 
लाये हुए बताये गये तो भी उनका कोई उपयोग नहीं । यह मेरा स्पष्ट 
विचार है। श्राप भी इस पर गहराई से विचार करें । 

अपने प्राचीन चिरंतन हिन्दुराष्ट्र को विश्‍व में पुनः श्रेष्ठ स्थान प्राप्त 
कराने का, इस राष्ट्र को बल सम्पन्न, विजयशाली, सुखी श्रौर विश्व के 
सभी मानवों का कल्याण करने में समर्थ बनाने का जो उदात्त लक्ष्य हमने 
अपने सामने रखा है उसकी पूर्ति के लिये ही विभिन्न कायं और कार्यक्रमों 
की रचना करने का ध्यान हम सबको रखना चाहिये । यह लाभदायक 
होगा । प्रयत्नपूवंक यह ध्यान यदि नहीं वनाये रखा तो दिशा-भूल होने 
का अंदेशा है। यदि ऐसा नहीं किया तो लक्ष्य की ओर आगे बढ़ने वाले 
हमारे पांव किसी अन्य दिशा की ओर चले जा सकते हैं। उदाहरण के 
लिये हम आज की कांग्रेस संस्था को ही लें। कांग्रेस के प्रारंभ के नेतागण 
अपने राष्ट्र के इस हिन्दुजीवन का आग्रह वड़ी प्रखरता से करते थे। वे 
हिन्दुराष्ट्र भी बोलते थे। लोकमान्य तिलक जी के भाषणों में यह शब्द 
आया है । महायोगी अरविन्द ने मातृभूमि की, साक्षात्‌ जगत्‌ माता ! 
झादिशक्ति ! महामाया ! महादुर्गा के नाते वन्दना कर हिन्दुराष्ट्र का 
बोघ किया है । विश्वकवि रवीन्द्रनाथ ठाकुर ने 'देविभुवन मन-मोहिनी 
नीलसिन्धूजल घोत चरणतल' कहकर इसी भाव को गुंजाया है और कवि 
बंकिमचन्द्र के ग्रमरगीत वन्देमातरम्‌ में “त्वं हि दुर्गा दश प्रहरण धारिणी” 
श्रादि पंक्तियों में राष्ट्रजीवन की सच्ची भावना प्रकट हुई है। अपने 
राष्ट्रजीवन की पुरातन संस्कृति, सभ्यता, इतिहास और परम्परा का 
गोरवपूर्ण उल्लेख कांग्रेस के मंच से हुआ है। परन्तु फिर जिसे आजकल 
राजनीति के खेल कहा जाता है उसके दबाव आने लगे । भिन्न-भिन्न 
प्रकार के ऐसे लोगों को प्रसन्न करने की ग्रावश्‍्यकता प्रतीत होने लगी जो 
हिन्दुराष्ट्र शब्द से चिढ़ते थे। राजनीति की फिसलन में शब्दों की कसरत 
को बहुत बुद्धिमानी माना जाता है। इसलिये धीरे-धीरे शब्द प्रयोग बदल 
गये । हिन्दी कहा, हिन्दुस्तानी प्रयोग किया, इण्डियन प्रर उसके अनुवाद 
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के नाते भारतीय शब्द प्रयोग हुआ । राजनीति की इस दुर्बलता को छिपाने . 
के लिये तर्कं भी दिये गये कि नाम में क्या रखा है? कुछ लोगों को हिन्दु 
से आपत्ति है तो भारतीय कहो। 
यह सत्य भी है कि भारतीय शब्द बहुत प्राचीन है । अपनी इस मातृ- 
भूमि का जो प्राचीन वर्णन उपलब्ध है उसमें “भारत” शब्द का प्रयोग 
मिलता है--- 
उत्तरं यत्समुद्रस्य हिमाद्रे श्चैव दक्षिणम्‌ 
वषं तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्ततिः ॥। 
इसलिये भारत अथवा भारतीय शब्द प्रयोग होना आनन्द की वात 
ही है। परन्तु 'इण्डियन' कहकर हिन्दु शब्द को भुलाने का यत्न करना 
अर फिर “इण्डियन' के श्रनुवाद के नाते भारतीय शब्द का प्रयोग करना 
कुछ वेसिरपैर की उल्टी बात हो गई। यह हानिप्रद हुई । अपने राष्ट्र- 
जीवन के सम्बन्ध में विचार करने का तरीका बदल गया । धीरे-धीरे यह 
बात बढ़ती गई ग्रौर गरव इस सीमा तक ग्रा पहुंचे हैं कि हिन्दु शब्द से भी 
उन्हें अरुचि उत्पन्न हो गई | घृणा होना शब्द कुछ अधिक कठोर है 
इसलिये भरुचि होना कहना ही ठीक है। धीरे-धीरे कितना अन्तर आता 
है इसका यह उदाहरण है। 
इसलिये इस सत्य के संदिग्ध प्रतिपादन की ग्रावश्यकता है कि 
चेदकाल से “पृथिव्याय समुद्रपर्यन्ताया एकराट्‌” के रूप में जिस मातृभूमि 
की वन्दना की गई है भौर भ्राज भी 'गंगे च यमुने चैव गोदावरि सरस्वती 
नमंदा सिन्षु कावेरी जलेस्मिन सन्निधि कुर।' मंत्रोच्चारण कहकर 
जिसका स्मरण किया जाता है वह हिन्दुभूमि है। ग्रखण्ड अविभाज्य 
हमारी मातृभूमि यह भारत माता है । प्राजकल प्रचलित वायुमण्डल में 
तो हिन्दुराष्ट्र के इस ग्रह को ग्रत्यधिक तीव्र वनाये रखना श्रावइयक है। 
हिन्दु को संकीणं ग्रौर साम्प्रदायिक निरूपित करने का प्रचार इतने जोर 
से है कि कई लोगों को हिन्दु कहने का साहस तक भी नहीं होता । उल्टा 
इस वात का दबाव डाला जाता है कि 'हिन्दु' शब्द को ही निकाल दो | 
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उदाहरणार्थं महायोगी ग्ररविन्द शताब्दि समारोह के समय भारत सरकार 
से साहित्य प्रकाशनार्थ कुछ सहयोग लेने की वात हुई तो ऐसा सुना जाता 
है कि भारत सरकार ने ग्राथिक सहयोग देने के लिये श्री ग्ररविन्द ग्राश्रम 
के सामने दो शर्ते रखीं । पहली शर्ते यह कि श्री अरविन्द आश्रम से अखण्ड 
भारत का मानचित्र हटाकर वतंमान राजनैतिक भारत का मानचित्र वहां 
लगाया जाय । दूसरी शतं यह्‌ थी कि श्री अरविन्द के साहित्य में हिन्दु, 
सनातनधमं, हिन्दुराष्ट्र श्रादि जैसे शब्दों का जो उल्लेख है वह प्रकाशित 
साहित्य में न करें। श्री भ्ररविन्द भ्राश्रम के लोगों ने इन शर्तों को स्वीकार 
नहीं किया । सव जानते है कि उस महायोगी की कृपा और आश्रम की 
चेतना स्वरूप माताजी के अ्रन्तःकरण की दृढ़ता से ऐसा हुआ | आश्रम 
को ओर से साफ कह दिया गया कि घन नहीं देना है तोन दो परन्तु 
Soul of his teachings can not be ९181260. (योगी श्ररविन्द की 
शिक्षा की श्रात्मा को वदला नहीं जा सकता) । योगिराज अरविन्द की 
आस्था और उनकी शिक्षा के मौलिक सिद्धान्तों के साथ कोई समभौता 
नहीं हो सकता । ऐसा हुआ | इस उदाहरण में घ्यान देने योग्य बात यह 
है कि इस प्रकार का दवाव ग्राता है कि “हिन्दु' को छोड़ दो । इस स्थिति 
में ऐसे लोग हो सकते हैं जो सोचें कि 'हिन्दु' का प्रयोग करने में लाभ 
नहीं है। इसलिये इससे दूर-दूर रहने का यत्न करें। किसी प्रकार 
समभोता करने का विचार करें। आजकल के राजनीतिक वायुमण्डल में 
शीघ्र लोकप्रियता पाने की लालसा से हिन्दुत्व को छोड़ना भी बुद्धिमानी 
माना जा सकता है। 

परन्तु क्या यह हितावह होगा ? यह अपना हिन्दु राष्ट्र है इस ऐति- 
हासिक अनुभूत सत्य को यदि त्याग दिया तो बया राष्ट्र के लिये त्याग 
बलिदान परिश्रम और विजय की ्राकांक्षायें शेष रह सकेगी । मुझे ऐसा 
लगता है कि आज भी ग्रपने व्यक्तिगत जीवन की सुखसुविधा श्रौर 
आश्ञाग्नों को लात मारकर राष्ट्रसेवा में निश्चयपूर्वक जो लोग लगे हैं 
उसका कारण उनके श्रन्तःकरण में विराजमान प्रेरणा है कि यह हमारा 
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सनातन हिन्दुराष्ट्र है ग्रोर इसे विश्व में सार्वभोम सत्ता सम्पन्न सुखी 
बनाकर हम दिखावेंगे । इस लक्ष्य की प्रेरणा से एकाग्रचित्त लोग खडे हैं। 
यह प्रेरणा यदि छोड़ दी तो समपित जीवन की परम्परा समाप्त हो 
जावेगी । वेतनभोगी लोग भले ही मिलें परन्तु सवंस्वापंण करने की 
उदात्त भावना लुप्त हो जावेगी । 
इसलिये अपने राष्ट्रजीवन के सम्बन्ध में पर्यायवाची जो भी शब्द प्रयोग 
करें उसमें असन्दिग्ध रूप से हिन्दुराष्ट्र की तेजस्विता प्रकट होना चाहिए । 
जीवन के भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में काम करनेवाले कायंकर्त्ताश्रों को अपने 
चारों ग्रोर स्पष्ट रीति से इस सिद्धान्त की तकंशुद्धता, इतिहास शुद्धता 
और भावशुद्धता को प्रकट करते चलना चाहिये । मेरा ग्रनुभव है कि लोग 
इस सत्य सिद्धान्त को आदरपूर्वक सुनते ओर मानते हैं । 
इस प्रकार कार्य करने से दूसरा एक लाभ यह भी है कि विभिन्‍न 
क्षेत्रों में सहज सामंजस्य स्थापित होता है। भ्राज विभिन्न क्षेत्रों में अपने 
कार्यकर्ता बन्धु लगे हूँ । कई बार कहा जाता है कि इन सबके बीच में 
परस्पर सामंजस्य होना चाहिये। इसके लिये क्या इतना पर्याप्त है कि 
किसी एक प्रश्‍न के उपस्थित होने पर मिलें ग्रौर विचार करें। प्रश्‍न 
उपस्थित होने पर आपस में विचार विनिमय तो करना ही होता है। 
परन्तु यदि सबका एक लक्ष्य हिन्दुराष्ट्र की स्थापना रही तो परिस्थितियों 
के कारण उत्पन्न हुए प्रश्‍नों पर सामंजस्य खोजने में देरी नहीं लगेगी । 
इसलिये हम श्रपनी दैनन्दिन शाखा में मातृभूमि का वन्दन कर 
असंदिग्ध रूप से “वयं हिन्दुराष्ट्रांगभूताः” कहते हैं। इस सिद्धान्त से प्रेरित 
होकर हम लोग कार्य कर रहे हैं। चारित्र्य सम्पन्न याने धर्म निष्ठ, स्वार्थ 
शून्य, और सत्ता प्रतिष्ठा मानसम्मान भ्रदि सभी प्रकार की अभिलाषाश्नों 
से परे केवल अपने समाज की प्रतिष्ठा में ही परिपूर्ण सन्तोष मानने 
वाले लोगों की काफी अच्छी बड़ी संख्या निर्माण करने का म्रपना कार्य 
है । जिन्हें देखकर शेष समाज भी यह आत्मविश्वास प्राप्त कर सके कि 
घ्येयनिष्ठ जीवन द्वारा हम भी श्रच्छे हो सकते हैं, जिन्हें समाज में सहज 
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विश्वास और प्रेम प्राप्त होता हो और जिनकी ओर समाज मार्गदर्शन 
पाने की इच्छा से देखता हो ऐसे लोगों की सूत्रवद्ध अनुशासित शक्ति खड़ी 
करने की आवश्यकता है। जिसके कारण इस विशाल समाज को प्रेम और 
विश्वास के आलिगन में समाविष्ट कर सबके कल्याण के लिये प्रयास हो 
सकता है | यही शक्ति खड़ी करने का कार्य है। इस कार्य को हमें करना 
है। यह अपना काम है। हम अपने से ही उसे प्रारंभ करें। परोपदेश नहीं 
करना । परोपदेश से यह काम नहीं होगा । भ्रपने अन्दर ही उस प्रकार के 
शील, उस प्रकार सम्पूर्ण समाज के साथ तादात्मय की भावना, प्रत्येक के 
सुख में सुखी र दुख में दुःखी होने की क्षमता, दुःख को दूर हटाने के 
लिये व्यक्तिशः श्रौर सामूहिक योजनाबद्ध होकर कार्य करने की तैयारी 
को विकसित करें । फिर संघ के वारे में श्रौर कुछ बोलने की ज़रूरत नहीं। 
राष्ट्र के सब प्रकार के दुःखों का निवारण करनेवाली और संकटों के 
सामने ग्रभेद्य दीवार के रूप में खड़ी होकर सुरक्षितता प्रदान करनेवाली 
राष्ट्रीय शक्ति और चेतना का हमें निर्माण करना है। इसलिये अपना 
काम है कि अपने जीवन में श्रानेवाली सभी दुबेलताश्रों को, विकृतियों को 
उखाड़ फेंकने के लिये चाहे जितना कठोर कदम उठाना पड़े उठाने की 
तैयारी रखना और सूत्रवद्धता से कार्य करने का गुण अपने अन्दर लाने का 
प्रयत्त करना आवश्यक है । बस इतना ही काम अपना रहता है । यही 
संघ है । 
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समाज व्यवस्था का विचार 


जिसे झाधुनिक जीवन कहा जाता है, वह विश्‍व के कुछ देशों में 
दिखाई देता है । इन देशों की इस ग्राघुनिक सुखपूर्ण जीवन की प्रक्रिया 
का विचार जव हम अपने देश के जीवन सिद्धान्तों के आधार पर करते हैं 
तो हमें कुछ बातें स्पष्ट दिखाई देती हैं। पहली बात यह सामने आती है 
कि इस सुखपूर्णता के पीछे एक सतत स्पर्धा है । सुखोपभोग के साधन 
जुटाने के लिये लोग एक दूसरे से स्पर्धा करते हैं। इसके साथ दूसरा 
विचार भी वहां दिखाई देता है, जिसे ग्राजकल की प्रचलित भाषा में 
'परमिसिव्ह सोसाइटी” का विचार कहा जा रहा है। 'परमिसिव्ह 
सोसाइटी' याने जहां मनुष्य को सब बातों की छूट है। किसी पर कोई 
बंधन नहीं । परमिसिव्ह का सीधा मतलव है मनमानी करना । सब कुछ 
चलेगा--ऐसा बोला और सोचा जाता है। लेखन, भाषण, चिन्तन सभी 
क्षेत्रों में इसका अनुगमन होता है। 

प्रपने देश में भी यह परमिसिव्ह याने मनमानी करने का विचार 
प्रवाह थोड़ा-थोड़ा ग्राने लगा है। प्रश्‍न उपस्थित होता है कि क्‍या इस 
विचार प्रवाह को रोकना चाहिये ? क्या इसकी गति रोकी जा सकती 
है ? यदि रोकना चाहिये ऐसा मत हो तो उसके रोकने के लिये क्या कोई 
उपाय योजना सोची जा सकती है ? 

किन्तु यदि जो लोग ऐसा सोचते हों कि नहीं, इसे रोकना नहीं चाहिये, 
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यह अच्छा हे श्रोर समाज की उन्नत अवस्था का लक्षण हैतव तो उन्हें 
यह वात भली प्रकार समक लेना चाहिये कि इस परमीसिव्ह विचार 
घारा में 'समाज' नाम की वस्तु समाप्त हो जाती है। जो कुछ बचता 
है वह केवल 'कांट्रेक्‍ट' थ्योरी है । व्यक्ति को अपने जीवन में जो 
` परमिसिव्हनेस याने मनमानी की छूट चाहिये उसमें कहीं कोई बाधा न 
पहुंचे इसलिए व्यक्ति भ्रापस में करार या समभौते कर लें। इन करार 
या समभोतों के कारण मनुष्य का समूहीकरण होता है । पश्चिम के देशों 
में इसी प्रकार की 'कांट्रेट' थ्योरी चलती है । इसमें व्यक्ति मनमानी 
करने की छूट लेता रहता है ग्रौर बोलता है कि समाज क्या है? यह तो 
केवल व्यक्तियों द्वारा किये गये करारों का परिणाम है । इस स्थिति में 
समाज नाम को सत्ता श्रोकल हो जाती है । भारत में समाज नाम से 
विशेष जीवमान ,समष्टि की जो कल्पना हम करते हैं वह समाप्त हो 
जाती है । 

इसके साथ ही वहां जो दूसरी बात चलती है वह है स्पर्धा । कुछ 
लोगों का ऐसा कथन है कि स्वस्थ स्पर्धा से प्रगति होती है परन्तु मु 


ऐसा लगता है कि यह स्पर्धा नाम की जो बात है वह कभी स्वस्थ 
नहीं रहती । स्वस्थ रह ही नहीं सकती। स्पर्धा कहते ही उसमें 


पहिले भले ही कुछ अच्छा दिखाई दे परन्तु अतिशीघ्र उसमें विगाड़ 
उत्पन्न हो जाता है। स्वस्थ स्पर्धा के सम्बन्ध में कहा जाता है कि यह 
सव प्रकार दूसरे से भ्रधिक अच्छा बनने की प्रेरणा देती है परन्तु स्पर्धा 
होते ही भ्रनुभव में भ्राता है कि स्वयं अच्छा बनने के विचार को 
छोड़कर स्पर्धा करने वाले दूसरे को अपने से ग्रधिक बुरा करने की चिन्ता 
में लग जाते हैं । स्वयं ऊंचा उठने के स्थान पर दूसरे को नीचे खींचने 
में स्पर्धा होने लगती है । खेलकूद के क्षेत्र में भी ग्राजकल यही हो रहा 
है। सचमुच देखा जाए तो ये केवल खेल हैं। कोई हारे कोई जीते, 
ग्रानन्दपूर्वंक इसे स्वीकार कर प्रत्येक को अपने गुण अपनी कुशलता 
अपनी तेजी बढ़ाने का यत्त करना चाहिये परन्तु आजकल दिखाई देता 
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है कि ये खेलकूद भी स्पर्धा में स्वस्थ नहीं रहे। कोई जब हारने लगता है 

सो मारपीट पर उतर जाता है। तरह-तरह की चालाकियां खोजकर ग्रागे 

निकलने वाले के पेर खींचने की कोशिश होती है । इसलिये स्पर्धा में 
पहले भले ही कुछ अच्छा दिखाई दे परन्तु वाद में यह स्वस्थ नहीं रह 
सकती । मनुष्य स्वभाव को देखकर यही कहना पड़ता है कि स्पर्धा में 
स्वस्थता नहीं रह सकती । संसार में भिन्न-भिन्त भगड़े चल रहे हैं। 
जहां तक बोलने का प्रश्‍न है सभी बोलते हैं कि शान्ति चाहिये परन्तु 
आपसी संघर्ष बढ़ते जा रहे हैं। एक राष्ट्र की प्रगति दूसरे को खतरे की 
सूचना देती है। कभी गुट बनाकर तो कभी अकेले ही अ्रन्य राष्ट्रों की 
प्रगति को कुंठित करने के लिये जागतिक शक्तियां कार्य करती हैं। संघर्ष 
होते है । दूसरों का सुख नष्ट करने की इच्छा होना यही इन संघों के 
मूल में विद्यमान कारण है। इस प्रकार हम पाते हैं कि स्पर्धा अन्ततोगत्वा 
आपसी संघर्ष में परिणित हो रही है । पश्चिमी देशों में प्रचलित इस 
“परमिसिव्हनेस' ग्रौर 'काम्पीटीशन' में से मनुष्य का सुखी होना 
असंभव है । 


मनुष्य जीवन का लक्ष्य 


इस संदर्भ में एक और विचार भी महत्त्वपूर्ण है कि मनुष्य जीवन 
का लक्ष्य क्या है ? मनुष्य अपने सामने जीवन का लक्ष्य कौनसा रखे? - 
चैनवाजी, ऐसोमाराम करना क्या मनुष्य जीवन का उद्देश्य हो सकता है ? 
बैसे मोटे तोर पर सभी लोगों का एकमत है कि सुख ही मनुष्य का लक्ष्य 
है। सुख क्षीण हो तो वह दुःख का कारण बनता है। इसलिये स्वाभाविक 
ही मनुष्य चाह करता है कि सुख चिरंतन चाहिये। ऐसा सुखी जीवन जो 
अमर हो कभी समाप्त न हो । मनुष्य जीवन की यह चाह उसे खींचती 
है । याने अपना मूल स्वरूप पहिचानकर उत्तम आनन्दपूर्ण चिरंतन जीवन 


आप्त करने के लिये वह प्रयत्नशील होता है । यही मनुष्य जीवन का 
सक्ष्य माना गया है । 
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शरीर धारणकर मनुष्य विचरण करता है इसलिये शरीर की कई 
झावश्यकताों की पूर्ति भी मनुष्य को करनी पड़ती है । उन झ्रावश्यकताओं 
में ग्रनेक प्रकार के उपभोग भी आते हैं। इन उपभोगों को फटकारते हुए 
अमान्य कर देने से संसार में काम नहीं चलेगा। यदि इस प्रकार इन्हें 
अ्रमान्य किया तो उपभोग की इच्छा वाले इस विचार का विद्रोह करने खड़े 
हो जावेंगे । यह व्यावहारिक बात नहीं कि उपभोगों को श्रमान्य कर दियड 
जाय । इसलिये श्रेष्ठ पुरुषों ने इस विषय पर व्यावहारिक दृष्टि से विचार 
करते हुए कहा है कि शरीर श्रौर मन की इन उपभोग-प्रवृत्तियों को अमान्य 
करने की आवश्यकता नहीं है । चाहिये यह कि इन प्रवृत्तियों की पूर्ति में 
ही मनुष्य डूबा न रहे , अपने आपको नष्ट न करते हुए मनुष्य को जीवन केः 
श्रेष्ठतम लक्ष्य का विचार करना चाहिये । 

लक्ष्य है सुखी होना । इस लक्ष्य की भ्रनुभूति भी कहीं बाहर से करने 
की आवश्यकता नहीं है क्योंकि यह अनुभूति सहज सभी को प्राप्त है १ 
संसार का कोई भी जीव ऐसा नहीं जो सुख न चाहता हो। यह सुख भी दिन- 
दो-दिन का नहीं, वरन स्थायी सुख की कामना प्रत्येक जीव करता है । ऐसे 
सुख की इच्छा जो कभी क्षीण न हो याने दूसरे शब्दों में सुख के ग्रमरत्व की 
चाह जीव में विद्यमान है। यावत्‌ चन्द्रदिवाकरो ही नहीं तो त्रिकाल कोः 
पारकर भी में सुखमय वना रहूं ऐसी इच्छा प्राणिमात्र की रहती है । सब 
प्राणियों में तो इस चिरन्तन सुख को समझने की बुद्धि रहती नहीं इसलिये 
सर्वेसामान्य इन्द्रियों की जो 'उमंग रहती हैं उन्हीं की पूर्ति में पीछे भागते 
हुए प्राणीमात्र लगा रहता है, परन्तु मनुष्य तो विचारवान प्राणी है। इस 
लिये उन सब उमंगों को सन्तुष्ट करने के लिये वह विभिन्‍न प्रयत्न करता 
है । इन प्रयत्नो में सर्वसामान्य प्रयत्न भ्रन्य प्राणियों जसा ही होता है । 
सृष्टिकर्ता ने इन्द्रियों की रचना ही इस प्रकार की है वे बाहर दौड़ने वाली 
हैं । इसलिये ये इद्रियां भ्रन्दर की ग्रोर मुड़कर वास्तविक सुख को देखने 
के लिये भी तैयार नहीं। इस सम्वन्ध में विद्वानों के बहुत स्पष्ट कथन 
हैं । एक मंत्र मैंने विद्वानों से सुना है जिसमें कहा गया है 0 दियतो 


बाहर देखने वाली हैं और बाहर की वस्तुओं से सुख प्राप्त करने के लिये 
दौड़ती हैं । इंद्रियों का यही स्वभाव है परन्तु इसी मंत्र में आगे कहा गया 
है कि जो विचारवान पुरुष हैं वे समझ लेते है कि इससे वास्तविक सुख 
नहीं मिलता। इंद्रिय जन्य कोई भी सुख ऐसा नहीं जो तुरंत दुःख का 
कारण न बना हो | विचार करने पर निष्कर्ष यही निकलता है कि इंद्रिय 
जन्य सभी सुख दुःखान्त ही हैं । तब मनुष्य सोचता है कि मेरे अन्दर चिर- 
कालीन शाइवत सुख की चाह है। इसलिये यह कहीं न कहीं होना जरूर 
चाहिये। वह वाहर नहीं मिलता तो क्या भ्रन्दर विराजमान है? सुख के 
अमरत्व की चाह है तो वह कभी क्षय न होनेवाला सुख भी कहीं है अवश्य 
यह सुख कंसे मिले ? चेन की जो वस्तुएं हैं उस से थोड़ा बहुत सुख मिलने 
'की बात लोग करते हैं। अच्छे कपड़े चाहिये, अच्छी भोजन वस्तुएं चाहिये, 
'इन झावश्कताझों की पूर्ति से आराम मिलता है, उपभोग की इच्छा कुछ 
सतृप्त होती है, इसके लिये लोग प्रयत्न भी करते हैं परन्तु श्रनुभव में ग्राता 
है कि इनकी तृप्ति नहीं होती । जितना उपभोग करते जा्रो उतनी उसकी 
'अभिलापा बढ़ती जाती है और जहां अभिलाषा, कामना है वहां सुख 
'कहां ? इस स्थिति में मनुष्य सोचता है कि ग्रभिलाषाय्नो को तुप्त करते 
बैठने से यदि सुख नहीं मिलता तो कहां मिलेगा ? सुख मिलना चाहिये। 
जही लक्ष्य है । सुखी जीवन प्राप्त किये विना वह रह नहीं सकता । 
इस सम्वन्ध में अपने भारतीय विचारकों का मत है कि सुख तो अपने 
अन्दर ही है । उसी को किसी न किसी प्रकार का बाह्य निमित्त वना कर 
महम अनुभव करते हैं । सुख वाहर की वस्तु नहीं ग्रपने अन्दर ही है । वाहर 
मकी वस्तु में सुख नहीं, वह निमित्त मात्र है । इस सम्बन्ध में अधिक विस्तार 
से नहीं कहूंगा । पुरानी वात है। मेरे पहिचान के एक योगी थे । उन्होंने 
*कहा कि बाहर को वस्तुओं को निमित्त बनाकर मनुष्य जो सुख प्राप्त करता 
'है, उसमें भी उसे जिस क्षण सुख होता है उस क्षण वह निमित्त भी भूल 
'जाता है। याने हम अपने ही सुख का अनुभव करते हैं । अपना जीवन सुख 
से भरा हुआ है। सुख ही उसका स्वरूप है । तब सिद्ध हुआ कि चिरंतन 
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सुख वही है जो विना किसी निमित्त के हो। इसकी प्राप्ति के लिए क्या 
करना चाहिए? अपने पूर्वजों ने बहुत अनुभव भ्रौर गहन चितन के ग्राघार 
पर इस सम्बन्ध में कुछ मार्ग दशक बातें बताई हैं। उन्होंने बताया है कि 
एक वात पक्की है कि जो अस्वस्थ भ्रस्थिर मन है वह कभी सुख का अनु- 
भव नहीं कर सकता । इसीलिए मन शान्त चाहिये। मन पर जो भिन्न- 
भिन्न उमंगें उठती रहती हैं उन्हें उठने न देना चाहिये । जिस प्रकार जल 
पर तरंगें उठती हैं तो उस में कुछ नहीं दिखाई पड़ता। अपना चेहरा भी 
उस में दिखाई नहीं पड़ता । तरंगें बन्द होने पर जल स्थिर होता है तो 
सव कुछ दिखाई पड़ता है। ठीक वैसे ही मन स्थिर रहा तो मूल स्वरूप 
समभा जा सकता है ग्रस्थिर मन से सुखानुभूति तो क्या उसका भास 
भी होना सम्भव नहीं । मन की सव तरगें शान्त करना जरूरी है । इसी 
में से बिना किसी बाहरी निमित्त के सुख की अनुभूति होकर कृंतार्थंता 
प्राप्त होगी । 

ये निष्कर्ष हमारे पूर्वजों ने भ्रपने अनुभवों के आधार पर मनुष्य के 
सुख की खोज के सम्बन्ध में दिये हैं। ; 

इस आधार पर हम सोचें कि विश्व में प्रगतिशील कहलाने वाले 
जो देश हैं वहां स्पर्धा, ईर्ष्या, द्वेष, कटुता श्रौर दूसरे का सुख देख कर 
उत्पन्न होने वाली शत्रुता श्रादि बाते हैं। क्या उनमें मनुष्य के मन को 
शान्त और स्थिर करने की कोई सम्भावना है? कहना होगा कि वहां मनः 
को इस प्रकार शान्त करने पर ही प्रतिवन्ध है । ऐसी स्थिति में मन शान्त 
हो ही नहीं सकता । कामनाओं के ज्वार-भाटे रुक नहीं सकते, फिर सुख 
कैसा ? इसलिये भारत में हमें शिक्षा दी जाती है कि दूसरे का ऐश्‍वर्य 
दिखाई दे तो ईर्ष्या मत करो, उसका ग्रभिनन्दत करो। तुम स्वतन्त्र रूप 
से अपनी प्रगति का प्रयत्न करो परन्तु उसके साथ स्पर्धा, ईर्ष्या करने की 
बात मन में मत लाओ । अन्यथा मन में दूसरों को दुख देकर सुखी होने 
की बात आवेगी । इससे मन की शांतता प्राप्त नहीं होगी । मन को यदि 
झान्त प्रसन्न रखना है तो ये स्पर्धा से भरा हुम जो झाजकल का तथा- 
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कथित प्रगतिशील जीवन है उसके सम्बन्ध में गम्भीरतापूर्वक यह विचार - 
करना होगा कि इसमें से सुखोपभोग का विचार कितना और कॅसे ग्रहण 
करना ताकि अपने मूल जीवन लक्ष्य में कोई विष्न उपस्थित न हो । कारण 
इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि मनुष्य शरीरधारी है। शरीर को ऐहिक 
सुखोपभोग कितना झौर किन तरीकों से चाहिये इसका विचार यदि करना 
है तो ग्रांख मूँद कर बाहरी लोगों का अनुकरण करने से वात नहीं बनेगी । 
इस सम्बन्ध में पुवंजो ने कहा है कि दूसरे के पीड़ित होने पर मन में कारुण्य 
भाव, उस करुणा के कारण उसे दुःख से मुक्‍त करने की चेष्टा ग्रपने अन्दर 
रहनी चाहिये। इससे एक प्रकार का संतोष झौर सुख देने वाली निःस्तब्ध 
अवस्था प्राप्त हो जावेगी । यह स्पर्धा से नहीं होगा । स्पर्धा से तो दूर 
रहना ही ठीक है । 
जहां तक परमिसिव्ह सोसाइटी की बात है वह तो सव प्रकार से 
हानिकारक ही है। नियम विहीन अवस्था का वर्णन अपने पुराणों में भी 
आता है। वहुत प्राचीन काल में कोई नियम नहीं थे परन्तु लोगों ने अनु- 
भव किया कि इससे अनाचार बढ़ रहे हैं तव ऐसा निश्‍चय किया गया कि 
नियम बना कर उसके भ्रनुसार प्रत्येक मनुष्य को चलना चाहिये । इस 
प्रकार ति प्राचीन काल से यह अनुभव की बात है कि परमिसिव्ह सोसा- 
इटी की बात अनाचार बढ़ाने वाली है और आगे चल कर यह मनुध्य को 
मनुष्य का शत्रु बना कर जीवन उध्वस्त कर देने वाली होगी । भ्राज भले 
ही लोग उसके सम्बन्ध में कुछ कहें परन्तु मानव जीवन को केवल सौ- 
पचास वर्षों के अनुभवों के ाघार पर घसीटना योग्य नहीं । मानव के 
- लिये क्या हितकर है ग्रौर क्या हितकर इसका विचार गहन अनुभर्वो के 
आधार पर ही करना चाहिये । 


संमयपु्ण उपभोग 


इस सम्बन्ध में अपने देश में यह विचार किया गया कि अमर्यादित 
उपभोग लालसा और उसकी तृप्ति के लिए स्पर्घापूण दोड़ से सुख नहीं 


रेष 


आप्त हो सकता । इसलिये झ्रावश्यक माना गया कि झपने जीवन में संयम- 
झीलता लाना चाहिये । व्यक्ति के नाते और समाज के नाते भी यह 
संयमशीलता जरूरी है। समाज के नाते संयमशीलता लाने के कठिनाई 
स्पष्ट है इसलिए भ्रपने यहां चार पुरुषार्थो की कल्पना की गई है। ये 
` चारों पुरुषार्थं इसी संयम से भरे हुए जीवन के निर्माण के लिये हैं । व्यक्ति 
और समाज दोनों प्रकार से कतंव्यों का विचार हो। घर्म के आधार 
'र दोनों नियंत्रित हों और फिर इस प्रकार धर्म नियंत्रित जीवन से ग्रथं 
और काम पुरुषार्थ की आराधना करें । याने उपभोग, सत्ता, धन, सम्पत्ति, 
शेशोझाराम के साधन आदि ये सव धर्म से नियंत्रित हों और उस नियंत्रण 
को पूर्ण करने के लिए सदेव मोक्षरूपी यह चाह वनी रहे कि अपने 
सूल सुखमय स्वरूप की अनुभूति हो। यही चाह याने चौथा पुरुषार्थ 
हुमारे सामने रखा गया है। इस चौथे पुरुषार्थ को कोई नाम दो इस से 
न्तर कुछ नहीं पड़ता । परन्तु यह चौथा पुरुषार्थ इसीलए अपने सामने 
रखा कि अपने मूल स्वरूप को पाने की चाह वनी रहे | पहिले और चोथे 
'ुरुपार्थों के नियंत्रण में सम्पूर्ण जीवन चले । उपभोग प्राप्त करना, उपभोग 
के साधन प्राप्त करना, एशोश्राराम करना झादि बातें इन दो पुरुषार्थों के 
"नियंत्रण में रखना चाहिए । ठीक वेसे ही जैसे नदी का पानी यदि दो पाटों 
के बीच बहता है तो उसका उपयोग सब कर सकते हैं । अन्यथा यदि पाट 
सोडु कर बहने लगे तो विध्वंस भी मचाता है और इधर-उधर वह कर नष्ट 
होने से उसका उपयोग भी नहीं होता । इसलिये इस उपभोग की नदी को दो 
तीरों के बीच वहना ही सुखकारक है । प्रथम पुरुपार्थं और चतुर्थ पुरुषार्थ 
के वीच जीवन घारा निश्चित कर मनुष्य के व्यक्तिगत और सामाजिक 
सब प्रकार के इहलोक सम्बन्धी जितने उपभोगों की गुंजायश होगी उन 
सब का विचार होना चाहिये । वे रहना ही चाहिये ऐसी हमारी सामाजिक 
चयवस्था के गठन की कल्पना की गई है । 

मुझे ऐसा लगता है कि उपरोक्त कल्पना मनुष्य मात्र को सुख देने 
वाली है । स्पर्धा आदि में संघर्ष होते रहते हैं। इस स्पर्धा और उसके 
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कारण समाज की होने वाली खराबी को रोक कर, सब प्रकार के ऐहिक 
सुखोपभोग प्राप्त होकर भी उन्हें संयमित रखते हुए झौर जीवन में झंतिम 
लक्ष्य का ध्यान पक्का बनाये रख कर चलने से मनुष्य वास्तविक रूप से 
सुखी होगा। व्यक्ति के नाते और समाज के नाते भी दोनों प्रकार से 


जीवन में संतोष और सुख मिलेगा। 


संघकार्य की उपयुक्तता 
यह समाज व्यवस्था का शुद्ध, प्रनुभवपूर्ण, चरितार्थ हुआ झौर सदियों 
तक पालन किया गया विचार हमारे पास है। हमें सोचना चाहिए कि 
हमारे पास जो विचार है उसमें संसार के समक्ष श्रेष्ठत्व प्रगट करने 
योग्य कुछ है या नहीं ? अगर है तो हमें उसे अपने अन्दर भली- 
भाँति भ्रमिव्यवत करने के लिए प्रयत्नशील होकर चलना चाहिये या 
नहीं ? 
यदि उत्तर यह ग्राता है कि हां, भ्रपने यहाँ का विचार अच्छा है, श्रेष्ठ 
मानवकल्याण का है, इसकी व्याप्ति जागतिक है, यह सम्पूर्ण मानव जाति 
को सच्चे सुख का दर्शन कराने की क्षमता रखता है ग्रोर इसीलिए हमें 
अपनी समाज व्यवस्था में इसे बहुत च्छी तरह श्रभिव्यक्त करने हेतु 
प्रयत्नशील भी होना है तव तो आज की परिस्थिति में राष्ट्रीय स्वयंसेवक 
संघ के कार्य की उपयुवतता हम लोग रख सकेंगे । उसका विचार विश्व के 
सामने रखेंगे । 
ग्रौर यदि अपने मन में ऐसा विचार ग्राता है कि यह सब पुरानी वातें 
हैं। अाजकल पोथीनिष्ठ, पोथीपंथी भ्रादि शब्द हिन्दु के लिए प्रचलित 
हैं--वैसा यह विचार है । मन में भ्राता हो कि इन बातों को अमाच्य कर 
झाधुनिक काल में जिस प्रकार ऐश्वर्य की स्पर्धा है, सत्ता स्पर्धा चलती है, 
उन्हीं स्पर्धाय्नो में हम लोग भी दौड़ चलें तो संघ का विचार करना 
कठिन हो जावेगा। नये ढंग से, जिसका भ्राज कल कई लोगों को अभ्यास 
हो गया है याने 'पोलिटिकल इन्सटू मेन्ट' इस नाते से विचार भले हो सकते 
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हैं। ग्रौर पोलिटिकल इन्सस्ट्र मेंट कहने के बाद तो रोज बदलने वाली वात 
है ही। तव तो संघ का भी सम्पूर्ण स्वरूप, सिद्धान्त-विचार सब कुछ परि- 
वतित करना अपने लिए आवश्यक मानना होगा और अनिवाये भी हो 
. जावेगा । यदि ये पुरानी बातें हैं ऐसा कह कर छोड़ देना हो तो फिर हम 
लोग जिसे चारित्र्य कहते हैं वह सब वेकार है। फिर उसका कोई उपयोग 
नहीं । जिसके द्वारा ऐशोग्राराम, ऐश्वर्ये-सत्ता प्राप्त होती हो उसी का 
“विचार करना होगा । इतना ही नहीं हम जिसे हिन्दु संगठन कहते हैं 
वह भी छोड़ देना होगा क्योंकि “हिन्दु' शब्द में जिस जीवन रचना का 
भाव छिपा है मानव को सुखी भोर समृद्ध बनाने के लिए अनुभवपूर्ण 
“निष्कषं प्राप्त हुए हैं, उस आधार पर जो मान्यंतार्ये, व्यवस्थायें स्थापित 
हुई हैं जो शताब्दियों के भंझावातों में अविचल रह कर सार्थकता प्रगट 
-करती रही हैं और आज भी जो विश्‍व की मानवता को परिपूर्ण सुख के 
एकमेव मार्ग का दिग्दशंन करा रही है उस जीवन रचना की चेतन्यता 
मका विचार किये बिना समाज संगठन को कोई र्थ ही नहीं रहता । 
समाज संगठन करना है तो मानव जीवन का परिपूर्ण विचार रखना ही 
“होगा भर वह केवल अपने देश की भ्रतिप्राचीन काल से चली श्राई विचार 
थारा में ही निहित है, अन्यत्र कहीं नहीं । 


३१ 


प्रजातन्य का स्वरूप 


प्रचलित राजनीति में मेरी रुचि कभी उत्पन्न नहीं हुई ग्रोर विशेष-- 
कर आजकल राजनीति के नाम पर देश में जो कुछ चलता हुआ दिखाई: 
दे रहा है उसे तो मेरी जैसी वुद्धि वाले व्यक्ति को कुछ सोच समझ पाना 
ही कठिन है। वोटों की राजनीति में क्या कुछ नहीं किया जाता । देश- 
हित की घोषणायें जरूर की जाती हैं परन्तु काम देशहित को ताक में रख-- 
कर विभिन्न प्रकार के स्वार्थो को उभाइने का ही होता है। श्राज कल 
भाषावाद काचारों ग्रोर बोलबाला है ग्रौर यह भाषावाद कभी कभीः 
भ्रनिष्ट रूप भी धारण कर लेता है। यहां तक कि भाषा के आधार पर 
अलग-ग्रलग राष्ट्र, ध्वज झौर सेनायें बनाने के प्रयत्नों तक भी लोग जा: 
पहुंचते हैं इन सवका समर्थन करने के लिए युक्तियां भी खोज निकाली 
जाती हैं। कहा जाता है कि यह अलगाव श्रोर बिखराव भ्राज ही आया: 
है सो बात नहीं है। पहले भी भारतवर्ष में राजनीतिक एकता नहीं थी ।: 
ग्रनेक राज्य थे, यदि कभी एक साम्राज्य बना भी था तो वह मात्र ढीला-- 
ढाला रहता था। ग्रलग-अलग छोटे-छोटे राज्य यहां थे । छोटे-छोटे राज्यः 
स्वतन्त्र रहते थे। इसलिये ग्राज भी यदि भ्रलग-अ्लग राज्यों का अपना 
स्वतन्त्र भ्रस्तित्व हो तो इसमें बुरा कया है? इस प्रकार युक्तियाँ खोजकर 
लोगों को बताई जाती है । जन भावनाओं को उभाड़ा जाता है ॥ 
राजनीतिक क्षेत्र का व्यक्ति शीघ्र सफलता पाने की लालसा रखता है ७ 
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इसलिये वह इस बात का विचार नहीं करता कि आग परिणाम क्या निक- 
सेगा। केवल यही सोचता है कि इन वातों का उपयोग किस प्रकार वह 
अपने लिये कर ले। इन सब तरीकों से देश में विच्छिन्तता बढ़ रही है । 
विशेषतः ग्राजकल जत्र कि धमं और संस्कृति की पकड़ ढीली पड़ गई है 
विच्छिन्नता बढ़ते जाने का ही भय ग्रधिक है। 

हम लोगों ने तो पहले ही कहा था कि भाषावार आघार पर इतने राज्य 
चनाने की कोई आवश्यकता नहीं है । सम्पूर्ण देश की सुस्थिर ग्रच्छी राज्य 
च्यवस्था वनाने के लिए जो भी छोटे बड़े राज्य बनें, फिर उनमें एक भाषा 
के लोग रहें, दो के रहें ग्रथवा तीन भापाग्रों के रहें, भापाम्रों के झगड़े का 
विचार छोड़कर राज्य रचना करना चाहियें। सब भाषाओं का पोषण भी 
उसी में हो सकता है । जिस प्रकार व्यवस्था और सुयोग्य शासन का 
विचार कर जिले बनाये जाते हैं उसी प्रकार राज्य बनें । 


प्रजातान्त्रिक व्यवस्था 


उसी प्रकार सम्पूणं देश की रचना में हमने जो दूसरा निर्णय किया 
है वह है प्रजातान्त्रि कव्यवस्था का । ऐसा सोचा कि विश्व में जितने 
प्रकार को राज्य व्यवस्थायें हैं उनमें सबसे कम खराव इस व्यवस्था को 
माना गया है। सम्पुर्ण प्रजा को इस ब्यवस्था में प्रतिनिधित्व प्राप्त होता 
है। परन्तु इस व्यवस्था की सफलता के लिये यह ग्रावश्यक है कि सवे" 
सामान्य समाज भली प्रकार से सुशिक्षित हो। केवल सुशिक्षित ही नहीं 
उन्हें ग्रथंनी ति, राजनीति, अन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों की जानकारी श्रादि बातें 
भी भ्रच्छी प्रकार से विदित होना चाहिये । इस प्रकार शिक्षित और जान- 
कार समाज ही अपने योग्य प्रतिनिधि चुनने में समर्थं हो सकता है। यदि 
ऐसा नहीं हुआ झौर सर्वसामान्य समाज थशिक्षित तथा जानकारीहीन 
रहा तो वह किसी प्रकार के स्वार्थ श्र प्रलोभन के प्रभाव में आकर 
भ्रयोग्य व्यक्तियों को भ्रपना प्रतिनिधि चुन सकता है तथा फिर पांच साल 
तक पछताता रहता है कि हमने श्राखिर यह क्या किया ? प्रशिक्षित भौर 


३३ 


जागरूक मतदाता न होने के कारण प्रजातन्त्र की यह दुव्यंवस्था उपस्थित 
होती है कि योग्य प्रतिधिनियों का चुनाव नहीं हो पाता । इन जसे अन्य 
भी दुष्परिणाम निकलते हैं और तब प्रजातन्त्र का मूल विचार ही झोझल 
हो जाता है । बड़े अ्रजीव उदाहरण सामने ग्राते हैं। खेती करने वालों का 
प्रतिनिधि ऐसा डाक्टर या वक्नील बनता है जिसे खेती का कुछ भी पता 
नहीं । एक वर्ग तैयार होता है जो चुनाव जीतने की कला जानने के ग्रति- 
रिक्त कुछ नहीं करता । एक उदाहरण बताता हूं । कुछ वर्ष पहले 
पाकिस्तान के साथ युद्ध का काल था । गतवर्ष नहीं, यह सन्‌ १९६५ की 
को बात है। उस समय सीमा के पास की नहरें सूखी थीं, उनमें पानी नहीं 
छोड़ा गया था। उधर सोमाके पार याने पाकिस्तान में नहरें लवालव भरी 
थीं। इधर नहरों में पानी न होने के कारण खेती पर उसका असर होना 
ही था। उस समय रक्षा मंत्रालय के एक उपमंत्री से भेरी भेंट हुई । उनसे 
कहा कि लड़ाई तो पता नहीं कितने दिन चलेगी परन्तु यदि इतने दिनों 
तक नहरों में पानी न जाने से खेती सूख गई तो क्या होगा ? अनाज कम हो 
जायगा। अनेक लोग निराश्रित होकर इधर उधर भटकेगे ग्रौर हम अपने 
देश के आन्तरिक मोर्चे पर ही उलझन में पड़ जायेंगे । तो वे सज्जन गंभीर 
होकर बोले कि यदि पानी नहरों में भरा रहे तो उसकी सतह चमकती है 
झौर शत्रु के हवाईजहाज़ों को दिखाई देता है इसलिए हमने जान बूझकर 
पानी रोक दिया है। मैंने उनसे पूछा कि लेकिन उधर शत्रु देश में नहरे 
पानी से भरी हैं तो कया उन्हें यह खुतरा नहीं है ? जवाब उन्होंने कुछ नहीं 
दिया परन्तु कुछ दिनों के बाद एक अ्रन्य उपमंत्री से मेंट हुई और मैंने जब 
उन्हे पूछा कि मुे बताई गई यह दलील क्या सही है तो वे बोले बिल्कुल 
ग़लत, ऐसी दलील देने वाले को इस सम्बन्ध में कुछ भी ज्ञान नहीं है । 
उदाहरण देने का उद्देश्य केवल इतना ही है कि जो जिस विषय का जान- 
कार नहीं वह उस विषय का अगुआ बनकर बैठ जाता है। खेती न जानने 
वाला सेती-किसानी का प्रतिनिधि, कारखाने उद्योग न जानने वाला उन 
कार्यो का प्रतिनिधि ग्रादि। कहने का मतलव कि ऐसे प्रतिनिधि एकत्रित 
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होते हैं जो दुर्भाग्य से उन विषयों की समस्याओं से परिचित नहीं रहते । 

जो लोग विषयों के जानकार रहते हैं वे कहते हैं कि हम कया करें, 
ऊपर से जैसा आदेश होता है वैसा पालन करना पड़ता है। इस सम्बन्ध में 
एक उदाहरण मेरे सामने है। रेलवे के एक इंजीनियर मुझे मिले। वे पुल 
बनाने के विशेषज्ञ थे। विहार में प्रति वर्ष बाढ़ से विनाश होता है। 
इसलिये मैंने उनसे पूछा कि ग्रापको मालूम है कि उत्तर में बहुत नदियां 
निकलती हैं। अनेक जलप्रवाह हैं। उन जलप्रवाहों का पानी ठीक प्रकार 
से निकल जाने के लिये जितनी संख्या में बड़ेपुल बनाना चाहियें उसका 
विचार कर क्या गाप लोगों ने पुल बनाये हैं। उन्होंने स्वीकार किया कि 
बात सच है। ऐसा विचार कर पुल नहीं वनाये और इससे पानी रुकता 
है। मैंने उनसे कहा कि तब तो बाढ़ के कारण खेती का जो विनाश प्रति 
वर्ष होता है उसके लिये आप जिम्मेवार हैं। तब उन्होंने अत्यन्त निराशा 
भरे स्वर में कहा कि क्‍या वतावें, हमारे जो मंत्री हैं उन्हे कुछ मालूम नहीं 
रहता । जैसी योजना वे बनाते हैं श्रोर आदेश देते हैं वैसा हमें करना 
पड़ता है। 

प्रजातन्त्र के ढांचे में इस प्रकार कठिनाइयां ग्राती हैं। इनमें से किस 
प्रकार रास्ता निकल सकता है? इस सम्बन्ध में विचार यह सामने आता 
है कि आजकल जैसा सववसामान्य और जनगणना के अनुसार जनसंख्या को 
आधार मानकर क्षेत्रीय प्रतिनिधि चुनने की जो प्रणाली है उसे वैसा ही 
बनाये रखकर उसके साथ उद्योग-बन्धों के प्रतिनिधित्व की प्रणाली भी 
चलावें । राष्ट्रजीवन के जितने महत्त्व के कायं हैं उन कार्यों को करने वाले 
समूहों से ग्रलग-प्रलग प्रतिनिधि चुन लिया जाय । यदि खेती का क्षेत्र है तो 
खेती करने वाला प्रतिनिधि हो । इस प्रकार अन्य सव काम धन्धों का वर्गी- 
करण कर प्रतिनिधित्व कराया जाय । अंग्रेज़ी में इसे 'फंक्शनल रिप्रेजेन्टे- 
. शन' कहा है भौर विश्‍व के कुछ देशों में यह लागू भी है। प्राजकल की 
चुनाव पद्धति के साथ ही यदि इसे जोड़ दिया जाये तो आज जिस प्रकार 
गर जानकर लोगों की सभा वनती है भौर राज्य संचालन का दायित्व 
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ग्रहण करती है उसी प्रकार उसमें कुछ जानकार लोग भी रहेंगे । वे झाव- 
इयकता पड़ने पर उस विषय से सम्बन्धित मौलिक विचार दे सकेंगे । 


पंचायत और विकेन्द्रीकरण 


यह प्रणाली अपने देश में भलीभांति लोगों को ज्ञात भी है । पुराने 
समय से हमारी रचना ग्राम पंचायतों पर निर्भर रही है। ये पंचायतें ही 
आगे बढ़कर राजा की अष्टप्रधान समिति के रूप में योग्य सलाह देने का 
कार्ये करती रही हैं । ये पंचायतें भी उद्योग-धन्बों पर ही ग्राघारित थीं । 
पुराने जमाने में ग्राज जैसा बहुत उलभा हुआ जीवन नहीं रहता था। 
सादा जीवन था । उनमें चार उद्योग प्रमुख स्वीकार कर लिये गये । एक 
कार्ये माना गया उनका जो विचार करने, पढ्ने पढ़ाने और धरम प्रचार वगे- 
रह करने बाले थे। दूसरा राज्य की रक्षा करने का दायित्व पूर्ण करने 
वाले थे । तीसरा व्यापारी और चौथे में खेती बाड़ी जैसे ग्रन्य कार्य करने 
वाले लोग झा गये । पांचवां कार्य उनका माना गया जो वनों झौर पहाड़ों 
पर निर्भर तथा शिकार आदि पर जीवन-यापन करते हैं । इस प्रकार इन 
चार वर्णो के चार प्रतिनिधि और पांचवां जिसे हमारे यहां निषाद कहा 
गया है ऐसे पांचों को मिलाकर समाज का पूणं प्रतिनिधित्व करते थे । 
वेसे कहने को आज भी पंचायत राज्य की बातें की जाती हैं परन्तु 
लक्ष्य ठीक न होने के कारण उसकी रचना में गड़बड़ी हो गई है । यहां तक 
कि अपने देश के एक बड़े पुराने नेता ने मुझे एक वार कहा था कि पंचायत 
राज्य बनाने की जो बातें चल रही हैं वह तो वड़ी 'पंचाईत' पैदा करने 
वाली है। वे वोले कि देखो पुरानी बातें छोड़ दो। झाजकल गुटवाज़ी, 
जातिवाजी श्रौर उसके झाधार पर भगड़ेवाज़ी चारों झोर चली है। गांवों 
में भी यह जोर पर है। इस स्थिति में गांव में जो नामी गुन्डे हैं वे पंच 
बनकर चुने जावंगे । सवको मारपीट कर, डराधमकाकर, वे पंचायत में 
ग्रा धमकेंगे । इस प्रकार यह हमारे लिये बड़ी पंचाईत गांव-गांव में खड़ी 
हो जावेगी । उनके इस कथन में कितनी सच्चाई हैं यह भ्रनुभव करने की 
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बात है। फिर भी इस दोष को निकालकर प्रयोग करने की आवश्यकता 
है। जो अच्छे और सद्भावना सम्पन्न व्यक्ति हैं जिन्हें सबके प्रति प्रम 
है, ऐसे व्यक्तियों का श्रपने अपने कामधन्यों के प्रतिनिधि वन कर एकत्रित 
होना श्रौर उनके अनुभवों के आधार पर प्राप्त निर्णयों से शासन चलना 
योग्य होगा। गांव का नियंत्रण ग्रौर रक्षा हो सकेगी । इस प्रयोग को सफल 
कर इसकी क्षेत्र मर्यादा बढ़ाई जा सकती है । सम्पूर्ण देश की व्यवस्था के 
लिए इस प्रकार की नींव लाभदायी सिद्ध होगी । इस नींव को मजबूत 
बनाने के अनुरूप ही चुनावतंत्र स्वीकार किया जाय, संविधान भी इसी 
आधार पर बने । पूरी तरह प्रयत्न हो तो हो सकता है कि राज्यव्यवस्था 
में कुछ अधिक सुसूत्रता, सभी लोगों की आवश्यकताओं को पहिचानकर 
आपस का ग्रधिक्राथिक सामंजस्य स्यापित करने का विचार प्रवल हो 
सकेगा । एक वात पक्की है कि ऐसा प्रयोग अवश्य करने लायक है। 
यद्यपि प्रयोग कोई भी हो पूर्ण कदापि नहीं होता । इसलिये विचार ऐसा 
ही करना पड़ता है कि जो अधिकाधिक लाभदायी और कम से कम हानि- 
कारक हो वही किया जाये । 

दूसरा भी एक विचार अर्थनीति के सम्बन्ध में ्राजकल बहु प्रचलित 
है । अपनी भारतीय प्रणाली में जिसे ग्रर्थशास्त्र कहते हैं उसमें ग्राज जैसा 
केवल आथिक पहलू मात्र नहीं था । अर्थशास्त्र का ही दूसरा नाम हमारे 
यहां नीतिशास्त्र था । नौति जिसे ग्राजकल राजनीति तक ही सीमित 
मानते हैं हमारे यहां अर्थशास्त्र को भी अपने अन्दर समाविष्ट करती थी । 
परन्तु आजकल आशिक पहलू पर अधिक ज़ोर दिया जा रहा है । उसमें 
समाजवाद का उल्लेख किया जाता है । इस समाजवाद के कई पहलू वताये 
जाते हैं । ये पहलू इतने हैं कि इसकी मूल व्याख्या ही समझ पाना कठिन 
हुआ है । गिल्ड सोशलिउम, अनाकिउम, सिन्डीकलिज्म, कम्युनिज्म आदि 
कितने ही इसके पहलू गिनाये जातेहँँ । जो हो समाजवाद शब्द की गुलामी 
स्वीकार न करते हुए श्रपने मौलिक चिन्तनपूर्ण भारतीय सिद्धान्त के आधार 
पर इस आथिक रचना का विचार भी हम कर सकते हैं। इसमें यदि कोई 
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विचारणीय पहलू है ओर उसे यदि हम अपने सिद्धान्तो का आधार देकर 
चला सकते हैं तो हम अवश्य चलावें, उसमें कोई आपत्ति नहीं । 
सारासार स्वतंत्र विचार किया तो हमें पता चलेगा कि जिसे सोश- 
लिज्म का सिद्धान्त कहा जाता है उसमें मूल विचारणीय बात केवल इतनी 
है कि 'सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण' होना चाहिये। साथ ही उसमें यह 
भी कहा जाता है कि यह विकेन्द्रीकरण न्यायपूर्ण होना चाहिये । इस 
विचार में जो मतभेद और रगड़े दिखाई पड़ते हैं वे सव इस बात में से 
उत्पन्न हैं कि इस विकेन्द्रीकरण को न्याय्य बनाने का भ्रधिकार किसे सौंपा 
जाय । आजकल इस आग्रह का बड़ा जोर है कि इस विकेन्द्रीकरण के लिये 
केन्द्रीकरण की जरूरत है। अनेक केन्द्रों के स्थान पर सत्ता के ही हाथो में 
सव कुछ सौंप दिया जाय । राजसत्ता को ही एकमेव प्रभावी केन्द्र मान 
लिया जाय यह विचार अपने देश में ्राजकल बहुत प्रचा रित किया जा रहा 
है कि सत्ता के हाथों में सव कुछ सौंप दो। यह मान्यता फॅलाई जा रही 
है कि सत्ता द्वारा सब सम्पत्ति अपने हाथ में ले ली जानी चाहिये । सम्पत्ति 
निर्माण होने के जितने सावन हैं उनपर भी राज्यसत्ता का एकाधिकार 
कायम होना चाहिये । इस प्रकार यदि हुआ तो सत्ता ही एकमेव प्रभावी 
होगी और शेष समाज उस राज्यसत्ता के ग्राश्रय में नौकर वना काम करता 
रहेगा। सत्ता जितना, जैसा, जब, जहां वितरण करेगी उसे शेष सभी लोगों 
स्वीकार करना होगा । जो भी न्यूनतम वेतन सत्ता द्वारा निर्धारित होगा 
उसपर शेष समाज के लोगों को चलना होगा । 
परन्तु इस सम्बन्ध में एक बात नहीं भूलना चाहिये कि इस पद्धति के 
सम्बन्ध में विदेशों में जितने भी प्रयोग हुए वे ग्रसफल हुए हैं। हां, एकः 
बात उनकी भ्रवश्य प्रशंसनीय है कि उन्होंने साहसपूर्वेक प्रयोग किये श्रौर 
जब उन्हें विपरीत परिणाम मिले तो उन्होंने अपने प्रयोगों में वदल भी 
किया । उनका यह कठोर साहसी प्रयोगशील स्वभाव भ्रभिनंदनीय हे । 
परन्तु इसका यह अर्थ कदापि नहीं क्रि हम उनके प्रयोगों की नकल क्रें। 
उन्होंने इन प्रयोगों के ग्रनतर्गेत यहां तक घोषणा की कि घरों में भोजन 
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भी नहीं बनेगा । सव सार्वजनिक तौर पर तैयार होगा । प्रत्येक आदमी 
अपना काम पूरा कर उन सावंजनिक भोजनालयों में जावेगा ग्रौर जितना 
उसे चाहिये उसे खाने को मिलेगा । पेट भरने के लिये ग्रावदयक भोजन 
उसे वहां मिल जावेगा । यह भी प्रयोग कर देखा गया कि वच्चे भी मां- 
बाप के पास नहीं होंगे। उनका पालन-पोषण एकसाथ होगा । नियत 
समय पर मां जाकर बच्चे को दूध पिला दे । वस इतना ही परन्तु क्या उस 
समय उस मां को अपना ही बच्चा मिलेगा ? इसकी भी कोई जरूरत 
नहीं । जो बच्चा मिले उसे वह दूध पिला दे । बस। परन्तु उन्हें जल्दी ही 
इस वात का अनुभव हुआ कि व्यक्ति केवल मशीन नहीं है। प्रत्येक की 
अपनो विशेष प्रकृति रहती है। उसकी रुचियां भिन्न भिन्न हैं। इस 
कारण वहां असंतोष बढ़ा। तब उन्हें बदल करना पड़ा। इस प्रकार के 
कितने ही प्रयोग उन देशों में किये गये और गलत पाकर उन्हें बदल भी 
दिया । इसलिये जहां तक उनके साहसी प्रयोग करनेवाली वात है उनकी 
तारीफ कर सकते है । ऐसा करना अपने लिये अच्छा ही है। परन्तु इन 
“प्रयोगों की यहां केवल नकल करते जाना हमारे लिये कदापि हितावह नहीं । 
“विचार करना होगा । 

स्वतंत्र मोलिक चिन्तन की आवश्यकता 

तब इस विचारधारा में जो मूल विचारणीय वात रह जाती है वह यह 
'है कि सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण होना चाहिये | इसपर हमें ग्रपने ढंग से 
-विचार करना होगा । 
गब यह वात आजकल ज़रूर बड़ी विचित्र है कि हम लोग अपने ढंग 

से विचार करने के लिये तैयार कम हैं। बाहर से जो और जैसा पका- 
'पकाया मिले उसे ही चबाने और तारीफ करने की प्रवृत्ति अधिक है। 
'ऐसा साहस और स्वाभिमान कि हम दुनिया भर के विचार प्रवाहों को 
'परखेंगे तथा भ्रपनी स्वतंत्र मौलिक राष्ट्रीय चिन्तनघारा के अनुरूप ग्रपना 
“रास्ता अपनायेंगे, रहना ज़ रूरी है । ऐसी बात भी नहीं है कि हमारे यहां 
जीवन के इन पहलुओं की ओर अपनी राष्ट्रीय आवश्यकताओं के अनुरूप 
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कोई विचार ही कभी नहीं किया गया हो । उदाहरणाथ महात्मागांधी जी ने 
अपने जीवन काल में सम्पत्ति के विकेन्द्रीकरण के लिये टूस्टीशिप का मागं 
प्रतिपादित किया । उन्हें भारत की परम्परा और जीवनदशंन का जो 
अनुभव. ज्ञान, अनुभूति हुई उसी के भ्राघार पर उन्होने यह मार्गे बताया । 
परन्तु हमारे समाजवादी भाई उन्हें 'बुजु ग्रा' करार देते हैं। बुजुंआ का 
क्या अर्थ है ? पता नहीं । झाजकल तो इस शब्द का प्रयोग एक गाली के 
रूप में हौ किया जाता है। परन्तु बया भारतीय दृष्टि को ध्यान में 
रखकर मार्ग बताने मात्र से ही भहात्मा गाँधी बुर्जुआ हो गये ? उनके इस 
टुस्टीशिप के विचार में माना गया है कि मनुष्य के उत्पादन सामर्थ्यं में 
कोई कमी करने की ज़रूरत नहीं है । जीविका के साधनों द्वारा जितना 
चाहे उसे उत्पादन करने दो । परन्तु संग्रह का वह अधिकारी नहीं है ।॥ 
याने जीविका के साधनों का प्रयोग रने पर जो सम्पत्ति एकत्रित होती 

है वह समाज की है । अपने उपभोग बढ़ाने के लिये नहीं है। वह सम्पत्ति 

उसे समाज को दे देना चाहिये ? ` 

भारतीय परम्परा के अपने ज्ञान से महात्मा गांधी ने यहरास्ता देश के 
सामने रखा। परन्तु इस रास्ते में एक अड़चन है। मनुष्य का स्वभाव ग्राजकल 
इतना गडबडा गया है कि जब तक उसे अपना निजी प्रत्यक्ष लाभ दिखाई 
नहीं देता तव तक उसे मत लगाकर काम करने की इच्छा नहीं होती । 
सामाजिक या चाहे जैसे कुसंस्कारों के कारण ऐसा हुआ हो परन्तु मनुष्य 
की स्थिति आज यही है। इसे स्वीकार करना होगा। मनुष्य कहता है कि 

मुझे प्रत्यक्ष लाभ नहीं हो रहा तो फिर मैं इस काम को करूं क्‍यों ? 
इन्कमटैक्स का ही उदाहरण लीजिये। कई व्यक्ति ऐसा कहते हुए मिलेंगे 
कि सरकार इतना अधिक टेक्स वसूल करती है कि खूब मेहनत कर १०० 
रुपया कमाझों तो २.५० रुपया हाथ में रहता है। बाकी सब वीच में 
टैबसवाला ले लेता है! टैक्स के एक विशेष स्तर (स्लेब) पर यह स्थिति 
उत्पन्न हुई बताई जाती है । फिर मनुष्य सोचता है कि यदि २.५० रुपया 
ही अपने हाथ लगने वाला है तो उतने मात्र के लिये ही मेहनत की जाय 0 


४० 


थोड़ी मेहनत से जिसके ऊपर कोई टैक्स नहीं ऐसी 2.50 की राशि मिल 
ही जावेगी । इस प्रकार वह अधिक मेहनत से छट्टो ले लेता है। इस पद्धति 
का जो भी गुण दोष हो परन्तु इतनी बात साफ है कि मनुष्य ग्रपना 
लाभ अवश्य देखता है । केवल भारत नहीं विदेशों में भी लोगों को यही 
अनुभव आया । रूस में एक ऐसा प्रयोग हुआ जिसमें समस्त भूमि का 
एकत्रीकरण कर दिया गया और वहां खेती किसान की नहीं रही । 
किसान का अधिकार खेती पर से उठ गया। कुछ ही दिनों के भीतर रूस 
के अ्रधिकारियों को यह ग्रनुभव आया कि इस कारण किसान का भूमि के 
प्रति ममत्व समाप्त हो गया है । याने यह खेत मेरा है, मैं इसमें से भ्रच्छा 
उत्पादन निकालूंगा, और इस कारण मुझे अधिक सुख मिलेगा-इस प्रकार 
की आंतरिक प्रेरणा समाप्त हो गई । इसका परिणाम रूस में यह हुआ कि 
उत्पादन घट गया । तव रूस में इस स्थिति से उभरने के लिये एक रास्ता 
खोजा गया । छोटे छोटे प्लाट लोगों को दिये गये भ्रौर कहा गया कि इसमें 
कितना भी उत्पादन निकालो सब तुम्हारा रहेगा । यह छूट देने पर उन्हें 
यह्‌ भी अनुभव हुआ कि इन छोटे-छोटे प्लाटों से जिस झनुपात में उत्पा- 
दन होता है वह सामूहिक खेती के सभी प्रयासों से बहुत अधिक है। 
इसी प्रकार पश्चिमी जमंनी का भी उदाहरण बताया जाता है 
कि भ्राथिक स्थिति जब बहुत खराव हो गई तो वहां के मर्थनीति 
प्रमूख ने घोषित किया कि सम्पत्ति के प्रवाह को मुक्त कर दो । सब 
कन्ट्रोल वगेरह उठा दिये गये । लोग ऐसा कहते हैं कि इसके कारण वहां 
प्रगति बहुत हुई । साथ ही वे सम्पत्ति के विकेन्द्रीकरण की व्यवस्था भी 
वहां करते हैं। इस प्रकार ऐसा सुना गया है कि वहां की आथिक स्थिति 
श्रच्छी हो गई है । 
बड़े-बड़े कारखाने वाले भी यही कहते हैं कि जब तक मजदूर को 

अपना हित दिखाई नहीं देता तव तक उसे कार्य करने की प्रेरणा नहीं 
मिलती । इसलिए विचारणीय बात मनुष्य का यह स्वभाव है कि वह 
प्रत्यक्ष लाभ दिखाई देने पर ही अधिक मेहनत करता है। 
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इन अनुभवों के अनुसार हम एक सन्तुलित विचार कर सकते हैं । 
हम पाते हैं. कि ऐसी आथिक रचना जिस में व्यक्ति की प्रेरणा भी 
बनी रहे, भौर साथ ही सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण भी पर्याप्त मात्रा में 
होता रहे, वही प्रगति की ओर अग्रसर करने में सहायक हो सकती है । 
हमें अपने देश की परम्परा से प्राप्त विचारधारा के आधार पर कोई इस 
प्रकार का मार्ग निकालना होगा । 


प्रेरणा का ध्यान, उपभोग की सीमा 


एक बात तो साफ है कि उत्पादन के साधनों के क्षेत्र में मनमानी नहीं 

चल सकती । तथाकथित व्यक्ति-स्वातंव्य के नाम पर चाहे जो जिस 
प्रकार से कमाए झौर चाहे जिस प्रकार से उपभोग करे ऐसी छूट नहीं दी 
जा सकती । व्यक्ति स्वातन्त्र्य को इतने संकुचित अर्थ में समभने-समभाने 
के दिन भ्रब नहीं रहे इनके फिर से आने की संभावना भी नहीं है, और 
झाना भी नहीं चाहिए। क्योंकि व्यक्ति स्वातन्त्र्य के विचार में ही यह बात 
निहित है कि अपनी स्वतंत्रता आपने साथ रहनेवाले समाज बन्धुओ्रों द्वारा 
मर्यादित है। इसलिए व्यक्ति स्वातन्त्र्य का अर्थ मनमौजी होना कदापि 
नहीं । जो सबको मान्य हो भौर हितकारी हो उसी मर्यादा के झन्दर 
अपनी स्वतन्त्रता का उपभोग प्रत्येक को करना होगा । स्वेच्छाचारिता के 
ढंग से चाहे जैसा उपभोग करते रहने की अनुमति उसे नहीं दी जा सकती । 
प्रश्‍न यह उपस्थित होता है किं इसके लिए व्यक्ति पर नियन्त्रण किस 
प्रकार के हों? जो लोग उत्पादन और वितरण शास्त्र के जानकार हैं वे 
इस सम्वन्ध में विचार करें। अपने इस हिन्दु अधिष्ठान को न छोड़ते हुए 
कि सम्पूर्ण समष्टि की एक चेतना है और मनुष्य केवल ऐसा दो हाथ-पैर 
वाला सामान्य पशु नहीं है जिसका मूल्यांकन केवल इतना ही हो कि उसे 
जीने के लिए खाना, वस्त्र, मकान चाहिए और कुछ उपभोग चाहिए वरन 
मानव विकास की दिशा सांसारिकता से ऊपर उठकर आध्यात्मिकता है। 
इसके अन्दर चिरन्तन चेतना है, इसे केवल कुछ ऐश आराम करने तक ही 
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सीमित नहीं माना जा सकता । मनुष्य का जीवन लक्ष्य तथा सुख सव में 
व्याप्त उस चिरन्तन अस्तित्व के साथ समरस होने में निहित है जिसकी 
ओर बढ़ने में इसे किसी प्रकार के बंधन, कोई अड़चन आड़े नहीं ग्राना 
चाहिए। यह बात ध्यान में रखकर यदि हम मनुष्य की स्वभावगत प्रेरणा 
का समुचित ध्यान रखें सम्पत्ति का विकेन्द्रीकरण और उपभोग की सीमा 
पर कोई व्यवस्था निर्वारित करें तो वह लाभदायक होगी । 
यह व्यवस्था क्या हो ओर उसका स्वरूप क्या रहे? इस सम्वन्ध में 
जब हम विचार करते हैं तो हमें दो बातें स्पष्ट दिखाई देती हैं। पहली तो 
यह कि कोई व्यक्ति अपने आप अकेले ही इस व्यवस्था सम्वन्धी कोई 
कार्यवाही करना चाहे तो वह चलेगी नहीं । क्योंकि समाज के नाते कार्ये- 
वाही होने का यह क्षेत्र है दूसरी वात यह है कि हमारे पास अपने हिन्दु 
जीवन सिद्धान्त तो हैं परन्तु उन्हें ब्यवहार में उतारने का माध्यम झाज 
झोभल है। सम्पत्ति के विकेन्द्रीकरण अर्थात न्यायपूर्ण ढंग से वितरण के 
लिए प्राचीनकाल में हमारे यहां जो व्यवस्था थी वह आज टूट चुकी है । 
उसके पुनः विद्यमान होने की संभावना भी ग्रव नहीं है। इस स्थिति में 
कम्युनिस्ट विचारधारा में मनुष्य को राज्यसत्ता की मशीन का निर्जीव पुर्जा 
मानकर व्यवस्था का जो स्वरूप निर्धारित किया गया है वह एक जागतिक 
विचार वनकर सामने श्राता है ग्रौर लोग कहते हैं कि इसे ्रपनाने के लिए 
अपने राष्ट्रीय सिद्धान्तों को छोड़ दो। हम ऊपर यह विचार कर चुके हैं 
कि मानव मूल्यांकन के समष्टि चेतना गत परस्पर सामंजस्य के जो सिद्धान्त 
हिन्दुसमाज की विशेषता हैं उन्हें त्याग देने से न तो हमारा राष्ट्रीय ग्स्तित्व 
सुरक्षित रहता है और न ही विश्व की मानवता को भारत की अनुपम देन 
का ही पालन होता है । इसलिए हमें किसी भी स्थिति में अपने राष्ट्रीय 
जीवन सिद्धान्तों से डिगना नहीं है। यह तय कर लेने पर झाज जो 
प्रचलित पद्धतियां हैं उन्हीं के गुण दोषों का अध्ययन कर हमें रास्ता खोज 
निकालना चाहिए । 
इस प्रकार यदि हम कोई रास्ता निकालने के लिए प्रयत्नशील हुए तो 
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यह बात हमारे ध्यान में आए बिना नहीं रहेगी कि हम चाहे जो पद्धति 
स्वीकार करें सव की सफलता इस पर निर्भर करती है कि उसे कार्यान्वित 
करने वाले लोग कैसे हैं ? समाजसेवी, उत्साही और चरित्रवान लोग हों 
तो किसी भी पद्धति से हितकारी परिणाम निकल सकते हैं और इसके 
तवपरोत यदि व्यक्ति ठीक नहीं तो अच्छी से अच्छी व्यवस्था भी असफल 
हो जाती है। इसलिए मनुष्य निर्माण का कार्य पद्धतियों के इन सव वाद- 
विवादों के बीच अकाट्य आवश्यकता के नाते उभरकर सामने ग्रा खड़ा 
होता है । 
उदाहरण के लिए मान लो कि सव सम्पत्ति पर हम राज्य के स्वामित्व 
की पद्धति को ही स्वीकार कर लें। व्यक्ति अथवा व्यक्ति समूहों का 
समस्त घन राज्य द्वारा झघिग्रहीत कर लिया जाए और राज्य का प्रशासन 
यंत्र उसके ठीक-ठीक वितरण की ज़िम्मेदारी को वहन करे। मान ले कि 
यही एकमेव रास्ता है, तो भी अपने सामने यह प्रश्‍न आएगा ही कि वह 
राज्यतंत्र किनके हाथों में रहे ? राज्य की बागडोर संभालने वाले व्यक्ति 
कैसे हैं ? खिर कोई न कोई व्यक्ति बागडोर संभालेंगे । ये व्यक्ति यदि 
चरित्रहीन झौर स्वार्थी हों, यदि ऐसे व्यक्ति राजसत्ता का संचालन करने 
वाले हों जो राष्ट्र और समाज के नुकसान की व्यक्ति अथवा पार्टी के 
स्वार्थो के सामने चिन्ता न करें तो क्या काम बन सकेगा ? इससे नुकसान 
होने की संभावना ही भ्रधिक है। इसलिए सहज ही निष्कर्ष निकलता है 
कि व्यक्तियों को शिक्षित करने का कार्य हुए बिना कोई भी पद्धति काम 
नहीं कर सकेगी । 
जन साधारण को शिक्षित करना उनके द्वारा चुने गए योग्य व्यक्तियों 
को राष्ट्रहितकारी कार्यो में संलग्न बनाए रखने के लिए सामाजिक स्थिति' 
तैयार करना प्रत्येक परिस्थिति और पद्धति में आवश्यक महत्त्व प्राप्त 
करता है । इतना महत्त्व का यह कार्य क्या अपने देश में कहीं किया जा 
रहा है ? यदि नहीं तो इसे कौन करेगा ? कहना होगा कि इसे ग्रपने 
संघकार्य के अतिरिक्त इतनी व्यापक दृढ़ता के साथ अन्यत्र कोई नहीं कर 


है. है. | 


रहा । जो कुछ अल्प प्रयत्न हैं वे ग्रपने कार्य के माध्यम से ही हो रहे हैं। 
इस कार्य को अधिकाधिक फैलाने के लिए हम प्रयत्नशील हैं । 


सनुष्य निर्माण का कार्य 


जन साधारण को शिक्षित करना तथा उनक्रे द्वारा चुने गए योग्य 
व्यक्तियों को राष्ट्रहितकारी कार्यो में संलग्न बनाए रखने का अपना कायें 
तभी संभव है और हम तव ही उसके पात्र बन सकते हैं जब हमारा समाज 
के साथ आत्मीयतापूर्ण निकट का सम्बन्ध हो । विभिन्न छोटे व बड़े क्षेत्रों 
में चलने वाली अपनी संघशाखा ऐसी होनी चाहिए कि जिससे क्षेत्र के सव 
लोगों का संबंध स्थापित होता हो । उस क्षेत्र में यदि स्फोटक परिस्थिति 
का खतरा हो तो सब लोगों के सामंजस्य से उसका निराकरण करने लायक 
हमारे सम्बन्ध समाज के साथ चाहिए। प्रारंभ से ही हमा री शाखा सम्बन्धी 
कल्पना यही है। शाखाश्रों में ऐसे कार्यकर्ता तैयार होना चाहिए जो ग्रपने 
चारों ओर के समाज में व्याप्त भ्रवस्था को समभते हों । 

ऐसे कार्यकर्ता तैयार करना ही, सब समस्याग्ों का एकमात्र उत्तर 
बनकर हमारे सामने उपस्थित हो जाता है। अच्छे व्यक्ति तैयार करना 
है। चारों ओर देखने वाले आदमी तैयार करना है । सबको साथ में लेकर 
चलने वाले लोग होना चाहिए और यह सब प्रत्येक शाखा क्षेत्र में होना 
आवश्यक है । 

यह कार्ये वाते करने से नहीं होगा । धीरे धीरे विस्तार करते हुए 

शी घ्रातिशीघ्र नगर के प्रत्येक छोटे क्षेत्र तक मरौर जिले के प्रत्येक छोटे 
कस्बे में ऐसे लोग खड़े होना चाहिए जो अपने सम्पूर्ण जीवन की शक्ति 
लगाकर अपने क्षेत्र की समस्याग्रों को सुलझाने में यशस्त्री होंगे । यह 
झपनी ओर से सदा दोहराया जाता रहा है कि मनुष्य तैयार करना सर्वा- 
धिक महत्त्व की वात है गौर जितने प्रमाग में यह कार्य होगा उतने प्रमाण 
में वाकी सब समस्‍यायें सुलकती जावेंनी । | 

इस मनुष्य निर्माण के शाखा कार्य की गति तीब्र करें तो हम पावेंगे 
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कि सिद्धान्तो का बोलना मौर उनका व्यवहार में नहीं उतरना जैसी आज 
की दुःस्थिति का अन्त आ सकेगा। हम व्यावहारिक स्तर पर आकर लोगों 
को कुछ बता सकेंगे । सिद्धान्त की अवमानना न हो और व्यवहार में कठि 
नाईन हो ऐसा सामंजस्य उत्पन्न कंर दिखाने की हमारी प्राचीन कायं 
प्रणालीरही है। उसी मार्ग का आथिक रचना के क्षेत्र में अवलंबन करते हुए 
दोनों प्रकार के अ्तिरेकी छोरों को छोड़कर सामंजस्य का मार्ग ग्रहण करना 
समाज के लिये हितकर होगा। राज्यसत्ता के एकाधिकार का विचार 
आर. उसे लागू करने से उत्पन्न दुष्परिणाम हमारे सामने हैं। इस छोर से . 
यदि प्रारंभ किया तो जो भ्राजःघनी है वह कल गरीव वन जावेगा और 
गरीब धनी हो जावेगा । याने थोड़ा सा व्यक्तियों में परिवतंन होगा। मूल 
समस्या वैसी ही बनी रहेगी । कारण जगत के विद्वानों का श्रनुभव है कि 
यदि सब सम्पत्ति झौर साधनों पर राज्य सत्ता का स्वामित्व हो गया तो 
व्यक्ति की कायं प्रेरणा समाप्त होती है भौर पर्याप्त मात्रा में उत्पादन ही 
नहीं हो पाता । धन का वितरण करने वाली बात लेकर चले और घन ही 
नहीं तो वितरण किसका करें | इस अवस्था पर झा पहुंचे । ऐसी विचित्र 
स्थिति में म्रा फंसनेबाली यह बात है। यह केवल कल्पना की बात नहीं, 
रूस का सबसे बड़ा उदाहरण हमारे सामने है। वह इतना बड़ा विशाल देश 
है। विशालता के अनुपात में जनसंख्या भी कम है। खेती के आधुनिकतम 
साधन हैं । नदियां भी हैं। इतना सब होते हुए भी वहां खाद्यान्न की कमी 
है। उन्हें अनाज विदेशों से मंगाना पड़ रहा है इसलिये राज्यसत्ता के सम्पूर्ण 
एकाधिकार वाला छोर हितकर नहीं है केवल व्यक्तिगत सम्पत्तिको समाप्त 
करने के विचार से काम नहीं चलेगा । उसी प्रकार दूसरा छोर भी जिसमें 
व्यक्ति केवल भ्रपना और भ्रपने परिवार रिइतेदारों का विचार करता है 
उपयुक्त नहीं है । सब केवल अपने-प्रपने स्वार्थ की पूति और उपभोग 
लालसा से प्रेरित होकर कायं करें । यह भी नहीं चल सकताः। राज विशव 
में प्रचलित इन पद्धतियों के दोनों छोरों को त्यागकर हमें बीच का एक नया 
झौर मौलिक रास्ता खोजना होगा । इन दोनों प्रतिरेकों के बीच सन्तुलन 
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स्थापित करना होगा । इस बात का विचार करते हुए कि व्यक्ति पर उसके 
अपने ओर अपने परिवार से सम्त्रन्धित जिम्मेवारियो के निर्वाह की समस्या 
है, उसे मर्यादित रूप से सम्पत्ति का अधिकार प्राप्त रहना जरूरी है । साथ 
ही दायित्व को निभा सकने योग्य व्यक्तिगत स्वामित्व की जो सीमा है उसका 
अतिक्रमण न हो इसलिये उस पर कुछ नियंत्रण भी रखना होगा । जिसमें 
मर्यादित रूप से व्यक्तिगत सम्पत्ति, मर्यादित व्यक्तिगत आय और साथ 
ही मनुष्य स्वभाव को देखते हुए मर्यादित रूपसे उपभोग के ग्रवसर भी प्राप्त 
हों ऐसी व्यवस्था देकर समाज के सवंसामान्य लोगों की झ्रावश्यकताशों की 
पूर्ति में उसका योगदान भी निश्चित करने वाला रास्ता अपनाना होगा । 

झब जैसा कि ऊपर कहा है पद्धति कोई भी हो उसकी सफलता के लिये 
अच्छे लोग चाहिये । ऐसे लोग समाज में खड़े करने होंगे जिनके हृदय में 
समाज के लिये ग्रात्मीयता है, करुणा है, जो समाज के दुःख से व्यथित होते 
हैं, जिन के अन्दर अपने स्वार्थ को नियंत्रित करने की शक्ति है और उस 
कारण जो शारीरिक तथा मानसिक कष्ट उठाकर भी समाज के लिये हित- 
कर कार्यों में संग्लन हैं। ऐसे सब लोगों की शक्ति समाज की झ्रावश्कतानुसा र 
सूत्रबद्ध ढंग से सम्पूर्ण राष्ट्र में प्रयुक्त हो सके ऐसी अनुशासन शिक्षा देने की 
व्यवस्था भी करना जरूरी है। समाज में ऐसे कार्यकत्ताग्रों के निर्माण का 
मूलगामी कार्य हम अपनी शाखाओं द्वारा कर रहे हैं। व्यक्तियों में जितना 
सामंजस्य उत्पन्न होगा उतना ही प्रगति की ओर प्रग्रसर होना सम्भव 
होगा | माना कि इस कार्य में समय लगेगा परन्तु कोई तत्काल कठोर 
कार्यवाही से लाभ नहीं निकलने वाला । मनुष्य को उसकी अन्तःप्रेरणा से 
ही ऐसे कार्यों के लिये प्रेरित करने का यह कार्य है। इस प्रकार के योग्य 
व्यक्ति समाज में स्थान स्थान पर खड़े करने का कार्य हम अपनी दैनिक 
शाखा कार्य पद्धति से कर रहे हैं। विचार कोई भी हों और कितने ही 
व्यापक हों, भ्राचार करने वाले लोग जब तक पासन हों, व्यथं हैं । इस 
निष्कर्ष के अनुसार राष्ट्र की प्रगति की नींव में अच्छे सुदृढ़ कार्यकर्ता खड़े 
करना ही समाज संगठन का कायं है। 
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7. ७ 5 


आत्मविश्वास . 


राष्ट्र को संगठित करने का पवित्र लक्ष्य अर्थात अपने सभी देश- 
वासियों में समान चिरकालिक मातृ-भक्ति भावना भर उन्हे राष्ट्र सूत्र में 
गंथने का कार्य अत्यन्त जटिल है, क्योंकि जिन्हें हम संगठित करना चाहते 
हैं वे हमारे बन्धु विविध कारणों से एक दूसरे से पृथक तथा बिखरे हुए हैं । 
उनमें से प्रत्येक कार्योपयोगी व्यक्ति को खोजना, प्रेम भ्रोर आदर पूर्वक 
व्यवहार द्वारा उन्हें सामाजिक दायित्व की ओर उन्मुख करना शौर प्रत्येक ' 
को संगठन में अनुकूल कार्य देते हुए सूत्र बड़ अनुशासित झ्राचरण के लिए 
सतत जागरूक रखना कोई सरल कार्य नहीं है। 

परन्तु जिसके अन्दर कार्य का ग्रात्मविश्वास है वह सारी दुनिया के 
विरोध को ठोकर मार कर यश प्राप्त कर लेता है। वह कहता है कि कायं 
कैसे नहीं होता, मैं करूंगा और यशस्वी होउंगा। इस स्थिति में उसके 
अन्त:करण का भगवान बोलता है। उसे सफलता ही मिलेगी । ऐसी हिम्मत 
से काम में लगना चाहिये, ऐसा मैं मानता हूं । 

हम लोग मानते हैं कि हमारे समाज के कल्याण में, उसे सुसंस्कारित 
करने में, घमं के रक्षण में समग्र मानव का कल्याण है। ये सब बातें सिद्ध 
करने की दृष्टि से, कार्य का बहिरंग याने शाखा को परिपुष्ट करने के लिए 
हमें प्रयत्नशील रहने की अ्रावश्यकता है। 

कार्ये के दो स्वरूप हैं । एक दैनग्दिन शाखा का है । चौबीस घण्टों में 


ष्य 


ऋम जो कुछ संघ कायं करते हैं उसका हिसाव-किताव करने का स्थान, 
-संघ-स्थान है । कुछ अनुशासन ग्रादि सीखने और एक दूसरे के साथ कंघे 
से कंधा रगड़ कर खेलने-कूदने, व्यायाम करने से समग्र समाज के सम्बन्ध 
में अन्तःकरण में जो अभेद वृत्ति निर्मित होती है उसे प्राप्त करने का वह 
“स्थान है। यहां प्रतिदिन प्रार्थना और ध्वज-दर्शन के रूप में भ्रपने ध्येय 
मका स्मरण करने का अवसर प्राप्त होता है । 
हम प्रतिदिन की ग्रपनी शाखा में इस निश्‍चय को अधिकाधिक प्रखर 
बनाते हैं कि राष्ट्र को श्रेष्ठ बनायेंगे। “परं वभवं नेतुमेतत्‌ स्वराष्ट्रं” का 
“उच्चारण कर हम राष्ट्र को भ्रति वैभव सम्पन्न बनाने का निश्‍चय दोहराते 
हैं । राष्ट्र के वैभव का अर्थ हमारी दृष्टि में केवल कुछ धन सम्पत्ति, सत्ता 
आदि में सन्तोष मानना नहीं है। अपने राष्ट्रीय दृष्टिकोण के अनुसार 
-सन्तोष तब माना जावेगा जब सम्पत्ति और प्रगति धर्मानुकूल हो । धर्मे- 
रक्षार्थ रहे । धर्मे रक्षा में घमं परिपालन भी ग्रा जाता है । इसी लिये प्रार्थना 
में हम करते हैं कि “विधायास्य घर्मस्य संरक्षरम्‌” । धमं की रक्षा करना 
प्रथम महत्त्व की बात है। याने धमं का परिपालन करते हुए परम वैभव 
मकी कामना हम करते हैं। इसके बिना वैभव और स्वतन्त्रता निरर्थक हैं। 
पसव प्रकार के वेभव की प्राप्ति में यह बात पूवंशते के रूप में उपस्थित है । 
अव यह सत्य है कि 'धर्म' शब्द का उच्चारण करते ही बड़ी कठिना- 
"इयां उत्पन्न हो जाती है । क्योंकि घमं बहुत व्यापक शब्द है । अनेक प्र 
“उसमें सन्निहित हैं। साथ ही इस शब्द के सम्बन्ध में जाने और अनजाने 
अनेक भ्रम आजकल प्रचलित हैं । इन भ्रमों के कारण धमे शब्द का ठीक 
सबोध होना भी सामान्य व्यक्ति के लिए कठिन हुश्रा है। अपने प्राचीन 
“महापुरुषों ने घमं की व्याख्या बहुत प्रकार से की हैं । वे सब व्याख्यायें 
'परस्पर मेल रखती हैं । उन व्याख्याग्रों में जो सबसे श्नघिक मान्य और 
प्रचलित व्याख्या है, वह है “यतः ग्रभ्युदय निःश्रेयस सिद्धः स घमंः । यह 
व्याख्या अपनी प्रार्थना की समूत्कर्ष निःश्रेयसस्य--वाली एक पुंक्तिःमें= => 
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ध्या जाती है। याने धर्माद्‌ अर्थश्च कामश्च और उसी घमं व्ररिपालंत्ःका -` 
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अन्तिम श्रेष्ठ पूणं फल निःश्रेयस--ऐसी सारांश रूप व्याख्या प्रार्थना में 
निहित है। राष्ट्र के वैभव सम्बन्धी इस परिपूर्ण जीवन के चित्र को भ्रपनी 
प्रांखों के समक्ष उपस्थित रखने के लिए नित्य प्रार्थना में सम्मिलित होनाः 
हमारे लिए आवश्यक है । 
स्वयं से कायं प्रारंभ करें 

इसी शाखा कार्य का दुसरा हिस्सा है भ्रतिरिवत बचे हुए समय का 
उपयोग अपने चारों ओर के समाज बन्घुश्नो के बीच जाने के लिये करना 
झौर समाज में से व्यक्ति चुन-चुन कर झपने साथ लाने का प्रयास करना,, 
हम में से प्रत्येक को पने समय का ऐसा उपयोग करना चाहिये । लोगों 
के साथ निकटतम सम्पर्क के द्वारा क्‍्रात्मीयता का वायुमण्डल बढ़ाने वाला 
कार्य चौबीसों घण्टे चलता रहना चाहिये । इस प्रकार से हम लोग प्रयत्न 
करें तो मैं समझता हूं कि थोड़े दिनों में और पर्याप्त मात्रा में ऐसी पवित्र 
झवित के रूप में हम खड़े हो जावेंगे जिसकी श्रावाज समाज में सव लोग 
सुनते हैं देश राष्ट्र रौर समाज के हित के लिये यह श्रावश्यक है। 

यह कहने से काम नहीं चलेगा कि मेरे पास समय नहीं है। यदि हम 
इसकी आवश्यकता को समझ कर ठीक प्रकार से प्रयत्न करेंगे तो पर्याप्त 
समय निकल सकेगा । अपने चारों ओर इतना विशाल समाज फैला पड़ा 
है, जिसके बीच हमें प्रयत्न करना है और हम कहेंगे कि हमारे पास समय 
नहीं तो यह हमारे लिये शोभा देने वाली बात नहीं । 

क्योंकि हम में से प्रत्येक अपने दैनिक जीवन के विभिन्‍न व्यवहार 
करते समय समाज के साथ सम्पकं स्थापित करता ही है । हमें इन सव 
व्यवहारों के बीच अपने कार्य का ध्यान बनाये रखना होगा । कोई डाक्टर 
है तो उसके पास मरीज श्रते हैं, शिक्षक है तो विद्यार्थी उसके ग्रासपास 
हैं, किसानी या बागवानी करने वाले लोग हैं तो विभिन्न काम घन्धे वाले 
उनके समीप आते हैं, विद्यार्थी हैं तो उसके खेल कूद; भ्रामोद प्रमोद के» 
पढ़ाई आदि के मित्र चारों प्रोर रहते हैं, दूकानदार हैं तो ग्राहक उसके 
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पास आते हैं।इन सबसे बातचीत. श्रौर श्रात्मीयता बढ़ाना चाहिए 
तथा इन सब व्यवहारों के बीच समाज कार्य की आवश्यकता में 
उनके योगदान के उपयोग का विचार करते चलना चाहिए। प्रत्येक 
व्यक्ति की जो कुछ गुण सम्पदा है उसका भली प्रकार आकलंन कर 
समाजहित में उसे प्रयुक्त करने की उसे प्रेरणा देनी चाहिए। व्यक्तियों के 
प्रत्येक व्यवहार में से कुछ न कुछ राष्ट्रहित का विचार निकालते बनना 
चाहिए। यहां तक कि जिन्हें भ्रवगुण कहा जाता है उनका भी राष्ट्रहित 
में प्रयोग करने की कला मालूम होना चाहिए। चोर और डाकू हैं उन्हें 
भी यह वात समझ में आ सकती है कि अपने ही समाज बन्धुओं को कष्ट 
देने ओर भूखा मारने में भला कौनसा आनन्द है । ऐसा करना है तो हमारे 
राष्ट्र के जो शत्रु हैं उनके पास से उनकी गुप्त बातें निकांलकर लावें। 
इस दुर्गुण को भी राष्ट्र की भलाई में प्रयुक्त करें । यदि हमने अपने जीवन 
के चौबीसों घंटों पर ठीक प्रकार से विचार किया और अपने चारों ओर 
फैले इस विशाल समाज के साथ होने वाले सभी सम्पर्क सम्वन्थो में राष्ट्र 
सम्बन्धी प्रेरणा जगाने का ध्यान रखा तो हममें से किसी को यह कहने की 
स्थिति नहीं ग्रा सकेगी कि हमारे पास समय का अभाव है । 

इस प्रकार समग्र समाज का हित चिन्तन ही जिनका स्वार्थ वना है, 
इसके अतिरिक्त जिनका कोई दूसरा स्वार्थ नहीं, जिन्होंने प्रतिष्ठा, मान- 
सम्मान आदि की सभी व्यक्तिगत अ्रभिलाषाग्रों को पूरी तरह से हृदय से 
उखाड़ फेंका है, जो समाज की श्रेष्ठता श्रौर प्रतिष्ठा में ही सन्तोष पाने-. 
वाले हैं ऐसे लोगों की काफी बड़ी संख्या हो । जिन्हें समाज सहज प्रेम ग्रोर 
आदर प्रदान करे और शेष समाज वब्युग्नो में यह अभिलाषा जगे कि हम 
भी ऐसे ही बनने का यत्न करेंगे । जिन लोगों की ओर देखकर समाजः 
बन्धूश्रों को यह भ्रनुभव हो कि ये लोग भलाई करनेवाले हें । ग्रावर्यकता 
पड़ने पर ये योग्य मागंदशंन करने वाले हे । ऐसे शील सम्पन्न चरित्र 
सम्पन्न, पवित्र धमंनिष्ठ, समाजहित में संतुष्ट व्यवित पर्याप्र्त-मांत्रा में: 
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तको प्रेम के झालिगन में समाविष्ट कर सबके कल्याण के लिए प्रयास पूरा 
-कर सके । ऐसा दृश्य खड़ा हो। फिर संघ के बारे में झोर कुछ बोलने की 
जरूरत नहीं रहती 1 
इसके लिए हमें.परोपदेश नहीं करना । स्वयं से हम लोग प्रारंभ करे। 
ऱ्यही भ्रपने कार्य का दूसरा स्वरूप है, ग्रंतरंग स्वरूप । अपने स्वतः के 
-संस्कारों को शुद्ध करते रहना चाहिए । भ्रपने भ्रन्दर उस प्रकार का शील 
विकसित हो जिससे सम्पूर्ण समाज से हम तादात्म्य का अनुभव कर सकें । 
त्येक के सुख में सुखी होने की अपनी क्षमता बढ़ावें। प्रत्येक के सुख की 
“वृद्धि में आनंदित हों दुःख को दूर करने के लिए व्यक्तिशः प्रयत्न करें, 
-साथ ही सामूहिक रूप से योजनाबद्ध होकर करें। ऐसी विशुद्ध भावना से 
ओतप्रोत अपने-प्रापको भरें और अपने जीवन में भ्रानेवाली सब दुर्वलतागों 
-को, सभी भिन्न-भिन्न प्रकार की विक्ृतियों को, उखाड़ फेंकने के लिए 
“चाहे जितना कठोर कदम उठाना पड़े; उठाएं । यही अपना संघ कार्य का 
-आन्तरिक स्वरूप है । यह स्वरूप प्रकट होने पर कुछ बोलना नहीं पड़ता। 
-राष्ट्र की चेतना, राष्ट्र की पवित्र शक्ति, राष्ट्र के सब प्रकार के दुःखों का 
“निवारण करनेवाला सामर्थ्यं खड़ा करने का यह कार्य है। हर समय 
अपने चितन द्वारा अपने संस्कारों को पवित्र शुद्ध रखते हुए बहुत ही 
-प्रयत्नपुर्वंक अपने शील चारित्र्य के प्रभाव का विस्तार करना पड़ेगा । 
अपना समाज बहुत विशाल है । इसमें कितनी ही जातियां हैं। इनकी 
"परस्पर भिन्‍नतायें भी लोग बताते हैं। बताने दो । हमें तो यह सोचना है 
“कि हर जाति में गच्छे, कत्‌ त्ववान, पवित्र शुद्ध लोग मिलेंगे । उदाहरण 
"के लिए वनवासी क्षेत्र में जो काम चलता है वहां ऐसे अच्छे बन्घु मिले हैं 
"कि उनको देखकर शहर के प्रगतिशील कहलानेवाले भी शरमा जाएं। 
प्रयत्न करने से सब जाति, उपजाति, पंथ, उपपंथ, ग्रामवासी और नगर- 
-वासी सव में ऐसे लोग मिलेंगे। ऐसे व्यक्तियों को चुनचुनकर, राष्ट्र- 
हताथं समपित शक्ति के रूप में खड़ा करना चाहिए । 
समपित शक्ति कहने का अर्थ साफ है कि हमें राष्ट्रहित के अतिरिक्त 
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श्रौर कोई अभिलाषा नहीं । सत्ता की, मान-सम्मान की, कि ॐ बात की 
चाह नहीं । हमें अपने राष्ट्र की इस पवित्र शक्ति के उपासक, पवित्र शक्ति 
को वनाये रखने वाले और इसी हेतु इस अभिमान से दुर, कि हम कोई 
बड़े हैं, हमें अहनिश कार्य में लगे रहना है। 


प्रचारक चाहिये 


फिर इस कायं को सम्पूर्ण देश में दुर-दूर तक फैलाने की बात है। इस" 
सम्बन्ध में कार्यकर्ता जिन्हें प्रचारक कहा जाता है चाहिए। प्रश्‍न है किः 
क्या पर्याप्त मात्रा में प्रचारक अनायास मिलेंगे ? मुझे नहीं लगता कि 
चलते-फिरते अनायास मिल जाएंगे । पहले कभी अनायास मिले होंगे । संघ 
में कई पुराने कार्यकर्ता हैं । ग्रपने निजी--पारिवारिक जीवन का विचार 
सर्वथा त्यागकर वे कायं में संलन्न हैं। उस समय इनके लिए विशेष प्रयत्न 
हुआ ऐसा नहीं कहा जा सकता । सहज उस समय हो गया । परन्तु श्राज की 
परिस्थिति में यह कार्य इतना सहज होने की ग्रब संभावना नहीं है। हमें 
विचार करना होगा कि अव जिन्हें प्रचारक के नाते तैयार करना होगा 
उसके लिए प्रयास आवश्यक है। प्रत्येक को सब बातें समभाते हुए और 
परिस्थितियों का लेखा-जोखा कराते हुए तैयार करना होगा। राष्ट्रीयः 
उत्थान के इस कायं में जो अड़चनें प्राती हैं उससे भलीभांति परिचित 
करा देना होगा। जीवन में अनेक प्रकार के भ्राकर्षणों के प्रसंग उपस्थितः 
होते हैं ग्रापत्तियों में से गुजरना होता है । धक्के लगते हैं, उन्हें सहना" 
पड़ता है । सम्मान प्राप्त करने की इच्छाएं बलवती होती हैं उन्हें प्रयत्न-- 
पूवंक दवाना होता है । यश-प्रतिष्ठा जिसे ग्राजकल की भाषा में नेतागिरी 
के मोह कहते हैं उपस्थित होते हैं उनसे वचना ग्रावण्यक होता है। इतनी 
झौर इन जैसी भ्रनेक बाधाओं के होते हुए भी कार्य सम्पन्न करना आवश्यक 
है) कार्य के इस ग्राह्वान को प्रयत्नपूर्वक प्रत्येक के हृदय में गुंजाना होगा । 

क्योंकि कार्य बहुत विशाल हैं और साथ ही समाज सेवा के जो भ्रनेकः 
क्षेत्र हैं वे भी कार्यकर्ताओ की मांग करते हैं। सब कहते हैं कि आदमी 
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चाहिये । अनेक क्षेत्रों में काये करने के लिए जो प्रयत्न हो रहे हैं वे सब 
सतत मांग करते हैं कि कार्यकर्ता दीजिये । इसलिये इतनी संख्या में कार्ये- 
कर्ता निमित करने के लिये प्रयत्नशील रहनेवाला एक वर्ग बनाना अत्यन्त 
आवद्यक है । ऐसा सोचकर इस शोर घ्यात देना चाहिये । 
संघ कार्ये में अपनी शाखा पद्धति के मनेक अंग हैं। स्वयंसेवक 
अन्धुओं की शारीरिक मानसिक सभी प्रकार की प्रगति के लिये योजना 
पूवंक कार्यक्रमों का झायोजन किया जाता है । तदनुसार उत्तरदायित्व 
चांट लेते हैं। उन सब विविध अंगों के साथ प्रचारक के नाते कार्यकर्ता 
तैयार करने की जिम्मेवारी भी एक पहलू होना चाहिये । इसके लिये 
निश्चित अधिकारी हो । अपने जीवन में त्याग का आदर्श प्रस्तुत करते 
हुए वह क्षेत्र के छोटे-वड़े स्वयंसेवको से घनिष्ट सम्बन्ध रखने वाला हो । 
ये सम्बन्ध इतने गहरे और सार्थक हों कि वह कार्यक्षम व्यक्तियों का चयन 
कर उन्हें निश्‍्चिन्तता पूर्वक कह सके कि अपने जीवन की बाकी बातों का 
“विचार त्याग दो । तुम कार्य में पूरी तरह लग जाझो । ऐसा कह सकने के 
लिये जितना समय, परिश्रम ग्रौर दोइ-धूप आवश्यक है वह लगाते हुए 
कार्येकर्ताभ्नों को तैयार करने का कार्य करे। यह महत्त्वपूर्ण कायं है । 
संघ कार्य में समाजसेवा के लिये प्रचारक नाम की जो व्यवस्था है 
चह अन्य किसी स्थान पर नहीं मिलती । यह एक ग्रसामान्य पद्धति अपने 
यहां है। ये प्रचारक कँसे तैयार होते हैं ? इसकी टेकनीक किसी को पता 
नहीं 1 भगवान की दया से सव चलता है । परन्तु थोड़ा बहुत मनुष्य द्वारा 
कार्ये प्रारम्भ होने पर ही भगवान की सहायता होती है । इसलिये मैंने प्रश्‍न 
पूछा कि घ्यान रखकर, व्यक्ति चुनकर उन्हें अपनी इस असामान्य प्रचारक 
पद्धति का भंग बनाने का कोई प्रयत्न चलता है या नहीं ? यह चलाने की 
आवश्यकता है। समाज में चारों ग्रोर विशाल उत्कृष्ट बगे अपने कार्य के 
प्रभाव के अन्तगंत तैयार हुम्रा है। इसकी देखभाल करने की ग्रावदयकता 


„¬` है।इस विश्ञाल सम्पकित क्षेत्र के बन्धुं के साहस शील चारित्र्य, ज्ञान के 


संरक्षण के लिये:भी यह ग्रावव्यक है। समाज की भिन्न भिन्न श्रेणी में 
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अनेक प्रकार से हितकारी कार्यों में संलग्न इन सव लोगों के वीच आपसी 
तालमेल तथा सब मिलकर कार्य करने की प्रेरणा देने वाला प्रचारक वर्ग 
चहां वहां उपस्थित होना झ्रावश्यक है । इसी लिये यह पूछना झ्रावश्यक हो 
गया कि इस महत्वपूर्ण काये में आगे बढ़ने के लिये अनेक लोगों के मन में 
इच्छा जगाने का योजनाबद्ध कायं होता है या नहीं ? 

यह भी ध्यान रहे कि इस प्रकार हमें प्रचारक नाम की जाति या कोई 
चर्ग खड़ा करना है सो बात नहीं । ऐसी कोई भावना भी हमें स्पर्श नहीं 
करना चाहिये कि प्रचारक अन्य कार्यकर्त्ताम्रों से कुछ भिन्न है । 

हम सभी कार्यकर्ता हैं। परन्तु कार्य की आवश्यकता के अनुरूप 
जो अपने संघकार्य के अतिरिक्त; जीवन में और कुछ नहीं करता, उपलब्ध 
सब समय, शक्ति, बुद्धि, भावना केवल संघकाये के लिये लगाने वाला है 
जिसे दूसरा कुछ भी सोचने की इच्छा नहीं, एकाग्रचित से संघकाये करने 
में संलरन है ऐसा प्रचारक रूप कार्यकर्ताओं का बड़ा विभाग ज़रूरी है जो 
स्थान-स्थान पर दौड़-घृप कर सके । 


इनकी सहायता के लिये स्थान-स्थान पर कार्य करने वाला ग्रपना 
अधिकारीवर्ग है । संघचालक, कार्यवाहक, शिक्षक ग्रादि हैं ये सब भी गुणों 
में प्रचारक से किसी प्रकार कम नहीं हैं। ये भी अपने घरद्वार परिवार 
आदि संभालते हुए संघ कार्ये के विस्तार के लिये दिन-रात जुटे हुए हैं। ये 
लोग दिनरात कार्य करते हुए अपने प्रचारक बन्धुओों को नये नये स्थानों 
और लोगों के पास पहुँचने के लिए मुक्त रखते हैं। 
अपना काये शीघ्र पूर्ण करना है। ऐसी बातें हम बोलते रहते हैं । 
इसके लिये कार्यकर्त्तां के निर्माण और उनके विकास की ओर अधिक 
ध्यान दें अच्छी योग्यता से काम करने वाले, शुद्ध, चरित्र, ध्येयनिष्ठ, 
कत्तृ त्ववान व्यक्ति सव स्थानों पर मिलेंगे। किसी विशिष्ट मनुष्य समु- 
दाय मात्र को यह वपोती नहीं । सब दूर ऐसे लोग मिलेंगे 8 म 
उनको खोजना है। खोजकर कार्य के लिये खड़ा A 4 
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जीवन पर नियंत्रण लाकर संघकायें में झधिकाधिक समर्पण करने वाले 
ऐसे लोग काफ़ी बड़ी संख्या में खोज निकाल कर काम में लगाना है । यदिः 
समाज में इस प्रकार का ष्ठ गुण सम्पन्न त्यागी झौर कार्य पर शक्तिः 
केन्द्रित करने वाले कार्यकर्ता हम खड़ा नहीं कर पाते तो बाकी की लम्बी: 
च्चौड़ी बातें करने से कोई लाभ नहीं होगा । इस बात को हम सब सोचें। 
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